गजाक करते हैं | वह खिसिया कर कहता हे-में गन्‍्दा हैं ? अच्छा 
गन्दा ही सही । और वह अपने हाथ में क्रीचढ़ लेता है और दूसरे 
बच्चों पर उछालने के लिए उनके पीछे दौड़ता हे। वच्चे तेजी से 
भाग जाते हैं और वह उन पर कीचड़ नहीं उद्धाल पाता या उद्डाल 
भी देता है तो दूसरों पर कीचड उछली या न उछ्चली, मगर उसेका 
हाथ तो कीचड से भर ही गया / अगर काौचड़ उछ्चालने वाला तेज 
दौड़ता है और दूसरों पर उछाल देता हे तव भी उसका हाथ तो 
कीचड़ से भरेया ही | अगर दूसरे वालक तेंज हैं और वह कीचड 
उन पर नहीं उछाल पाता तो वह अपना गन्दा हाथ लिए सन ही 
मन जलता है | इस ग्रकार दूसरों पर कीचड़ चाहे उछले चाहे न 
उछले, पर उछालने वाला हर हालत में गन्दा हो ही जाता है । 
शात्रकार यही वात वालजीवों के विषय में कहते हैं। अबि- 
वेकी जीत बच्चों के जते खेल खेला करता हे। वह अपने मन में 
दूसरों के ग्रति बुरे भाव, बुरे संकल्प पैदा करता है और उनके कारण 
अपने अन्दर मेल भर लेता हे--अन्तःकरण की मलीन वना लेता हे 
ओर आत्मा के गूरणों की हत्या कर लेता है | क्रोष आया तो क्षमा 
की हत्या हो गई, अभिमान आया तो नम्नता का नाश हो गया, 
माया आईं तो सरलता का संहार हो गया और लोभ आया तो 
सन्‍्तोष का गला घुट गया | असत्य का संकल्प आया तो सत्य की 
जो महक आ रही थी वह समाप्त हो गड्ढे । इस प्रकार जो भी 


४ ॥ 


वराई आत्मा में पतपती है वह अपने विरोधी सदगुर को कचल 
देती हे । 

रात को आना हो तो कैसे आए ? दिन को जब॒ तक कुचल 
न दे, दिन जब तक समाप्त न हों जाय और सूर्य की एक भी किरण 
को समाप्त न कर दे तव तक रात कैसे आए ? रात हो गे (हे तो 
समझ लो कि दिन नष्ट हो गया है और सूरज छिप गया हैं | 

हमारे जीवन में भी जब अमावस्या की रात आती है, अर्थात्‌ 
हिंसा, असत्य आदि की काली घटाएँ घुमद-घुमडु कर आती हैं तो 
अहिंसा, सत्य ओर करुणा की जो ज्योति जयमया रही थी, समस्त 
लो, वह नष्ट हो जाती है । वहाँ दिन छिप जाता है | 


तो मावहिंसा आत्मा के यूरो की हिंसा कर ही डालती है । 
रह गई दूसरों की हिंसा, सो वह देश, काल आदि पर निर्भर है । 
सम्भत्र है कोई दूसरों की हिंसा ऋर सके, किन्‍्त्‌ अपने आप तो जल 
ही जाता हे | * 

दियासलाई की देखिए | वह रगड़ खाती है और जल उठती 
है | स्रयं जल उठने के वाद वह घरास-पात आदि को जलाने जाती 





# स्वयमेवात्मनात्मानं हिनस्त्यात्मा प्रमादवान्‌ |॥ 
पू्व' प्रास्यन्तराणां तु पश्चात्स्याद्या न वा वधः | 


--राजवार्तिक ७, १३। 


[छफ्‌ 
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है | वह खुद तो जल गई है, अब दूसरों को जलाये या न भी 
जलाये | वह जलाने चल) और हवा का कोॉंका आ यया तो बुक 
जाने के कारण दूसरे को नहीं जला सकेगी; मयर अपने आप तो 
बिना जली नहीं रही | 


इस प्रकार भावहिंसा अन्तरंग में तो जलन पग्रेदा करती ही 
है । उसके बाद दुत्तरे आण्यों की हिंसा हो. तो वह द्रव्यहिंता भी 
होगी । द्रव्यहिंसा कदाचित्‌ हो या न हो, पर हिंसामय संकल्य के 
साथ भाषहिंसा तो पैदा हो ही जाती हे । 


शास्रकार कहते हैं कि इस जीउन में मलभूत ओर सच से 
वड़ी बुराई भावहिंसा है और इसी से तुम्हें सबसे वड़ी लड़ाई लड़नी 


४७ 


हे | तम्हें अपने सकते वड़े अन्दर के शत्र का संहार करना हे और 


मित्र को पंदा करना हे | राजपिं नमि ने कहा हैः 
अप्पाणमेव जुज्माहिं कि ते जुज्मेश वज्कमओ ? 
--5त्तराध्ययन सूत्र, &, ३४ 

राजपि ने कहा--जीवन में कितनी ही वाहर की लड्ाइयाँ 
लड़ीं और कितना ही खून वह्ाा ओर वहाया क्रिन्तु उनसे जीवन 
का सही फंसला नहीं हुआ है । अब तो अपने विकारों और वात- 
नाओं ते लड़ना है । अयर इस लड़ाई में कामयावी हो जाती है तो 
बाहर के शत्रु आप ही आप शान्त हो जाएँगे । उनको शान्त करने 


है हु ] 


अहिसा-दशेन ] 


वाले सट्युण अन्दर बेटे हैं इललिए तू अपने से लड़ | अपने से 
लड़ने का अर्थ हे, अपने विकारों से, अपनी हिंसा-बुत्ति से लड़ना । 
द्रव्यहिंसा की जननी, यह अन्दर की हिंसावुत्ति ही तो है । 


द्र्यहिंता और भावहिंसा को लेंकर हिंसा के चार विकल्प 
किये यये हैं | * आगम की परम्परा में उसे चौमंगी कहते हैं। वह 
इस प्रकार है।-- 
(2) भात्रहिंसा हो, द्रव्यहिंसा न हो | 
(२९) द्रव्यहिंसा हो, भावहिंसा न हो | 
(३) द्रव्यहिंसा भी हो और भावहिंसा भी हो । 
(४) द्रव्यहिंसा न हो और भावहिंसा भी न हो | 


कह ऐसा ग्रसंग आ जाता है ओर अकसर आता ही रहता 
है कि भावहिंसा हो, मगर द्रव्यहिंसा न हो | जेसा कि अमी कहा 
गया था, अन्दर हिंसा की भावना जायी, हिंसा का विचार पैदा हो 
गया और अपने जीवन के हुगुणों और वासनाओं के द्वारा अपने 
सदूयुणों को वर्बाद कर दिया तो भावहिंसा हो गई किन्तु दूसरे का 
कुड वियाड नहीं कर सका तो द्रव्यहिंसा नहीं होने पाई | 

तन्दुलमच्छ का वर्णन आपने सुना है ! कहते हैं, चड़े-बड़े 
समुद्रों में हजार-हजार योजन के विशालकाय मच्छ पड़े रहते हैं और 





# देखिए, दशवेकालिक चूरश्ि-प्रथम अध्ययन । 
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जब पड़े रहते हैं तो मँँह खोले पड़े रहते हैं । जब वह सांस खींचते हैं 
तो हजारों मछह॒लियाँ उनके पेट में झवास के साथ खिंची चली आती हैं 
ओर जब सांस छोड़ते हैं तो बाहर निकल जाती हैं । इस तरह प्रत्येक 
ख़ास के साथ हजारों बह्ुललियाँ अन्दर आती और वाहर जाती हैं | 
ऐसे किसी मच्छ की भोंह के ऊपर,कछ आचाये कहते हैं कान के ऊपर 
वह तंदुल मच्छ रहता है । वह कहाँ भी रहता हो, उसकी अवगाहना 
चावल के वरावर होती है | उसके सिर हे, आंखें हे, कान है, नाक 
है ओर सभी इन्द्रियाँ हैं । शरीर भी है और सन भी हे । वह उस 
विशालकाय महामत्स्य की भौंह या कान पर--कहीं भी बेठा रहता 
है । वह वेठा-बेठा क्या देखता है कि इस महामत्व्य की आस के 
साथ हजारों मछलियाँ भीतर जाती हैं और फिर वाहर निकल आती 
हैं। और वह सोचता हे--'ओह / इतना बडा शरीर पाया हे, 
इतना भीमकाय यह मच्छ हे, किन्तु कितना मूसे और आलसी हे! 
होश नहीं है इसे जीवन का क्रि-हजारों मछलियाँ आई ओर यों 
ही निकल गई / क्या करू , मे ऐसा शरीर नहीं मिला / मिला 
होता तो क्या में एक को भी वापिस निकल जाने देता ?? किन्तु जब 
मछलियों का प्रवाह आता हे तो वह सिसक जाता हे, डर जाता है 
कि कहीं में कपड़े में न आ जाऊं, मर न जाऊं / वह कर कुछ भी 
नहीं पाता, किन्तु इस व्यर्थ की दुर्भावना से ही उसकी हजारों जिन्द- 
गियाँ वर्वाद हो जाती हैं । 


हट है 


अहिंसा -दर्शन ] 


अरे / जब कछ सच्त पाया नहीं है जिन्दगी मे तो तू क्‍यों 
बेकार जल्ल रहा है ! 


तन्दुल-मत्स्य मछलियों को निकलती देख हताश हो जाता 
है कि हाय, एक भी नहीं यरी / वह इन्हीं दुश्संकल्पों में उलमा 
रहता है, किन्त्‌ रक्त का एक बंद भी नहीं पाता हैँ | वह 
किसी को एक चुटकी भी तो नहीँ भर पाता। अ्रन्तम्‌ हर्च भर 
की उसकी नन्‍हीं-पी जिन्दगी हे और उस छोटी-सी जिन्दगी में ही 
वह सातवें नरक की तेथारी कर लेता हे । 


भावहिंसा को समभने के लिए एक उदाहरण और लीजिए | 
कल्पना कीजिए , किसी डाक्टर के पास एक वीमार आया | वह अपनी 
चिकित्सा कराने के लिए जयह-जयह भटक चुका है और अपने जीवन 
की आशा लगभय छोड़ चुका है । डावटर के साथ उसका पूर्व- 
परिचय नहीं है । उसने डावटर से कहा-“'मैं बीमार रहता हूँ | कृपा 
कर येरा इलाज कीजिए | मेरा होश-हवास ठीक नहीं रहता, इस- 
लिए मेरी यह चार-पाँच हजार की पंजी आप अपने पास रहने 


पु जिए । जिन्दा रह गया तो मैं इसे ले लंगा |?” यह वात किसी को 
डाई नहीं है । 


हा, । डाक्टर ने इलाज शुरू किया | एक दिन अचानक झाक्‍टर के 
यया हैं ल्लोभ जाय उठ | वह सोचने लगा--यह रोगी भयानक रोग 
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से ग्रस्त है, मरणासत्र है | मेरे इलाज से यह स्वस्थ हो जायगा तो 
अपनी पूंजी लेकर चलता वनेया । 


जब मन में दुर्विचारों का शेतान जाय उठता है तो कभी-कभी 
उत्ते शान्त करना कठिन हो जाता हे । यह वह भूत-प्रेत हे कि इसे 
जगा दिया तो फिर उसे सुलाने का मंत्र मिलना जरा मुश्किल हो 
जाता है |. 


"डाक्टर के सन में पाप जाया और उसने रोगी से कहा-- 
लो, यह वड़ी बढ़िया और कारगार दवा हे । आशा है इसके सेवन 
से तुम्हारी सारी वीमारी रुदा के लिए. दूर हो जायगी।? और 
उसने जहर का यिलास रोगी के सामने कर दिया | रोगी को जहर 


हा 


दे दिया । 


मगर संयोग की वात /! रोगी का रोय जहर से ही ठीक होने 
वाला था | हमारे आयुर्वेदाचार्य कहते हैं-- विषस्य विपमोपधम? 
अर्थात्‌ जुहर की दवा जहर है । रोगी के शरीर में जो जहर फेल 
गया था, वह जहर से ही दूर हो सकता था | डाक्टर ने जो जहर 
दिया, उससे शरीर का जृहर नष्ट हो गय्या और रोगी तनदुरुस्त् 
हो गया | हि 
वह रोगी अब डाक्टर के ग्रति अपनी झतज्ञता प्रकट व 
है | कहता हे--- डाक्टर साहब / आप तो खुदा या इंशवर हैं ' 


अहिंसादर्शन | ० 


जैसा दयालु और वुद्रिधमान्‌ और कौन होगा १ मैं भटकते-मटकते 
परेशान हो गया था; जीवन से निराश हों गया था । आपने मुझे नया 
जीवन दे दिया / आपके उपकार के वदले में मेरी वह पूंजी नगर्य 
है | उसे अपने ही पास रहने दीजिए |? इस ग्रकार वह रोयी अपनी 
चार हजार की पंजी डाक्टर को अरपित कर देता है और . जहाँ. कह 
जाता है, डाक्टर का विज्ञापन करता है, उसका युण॒गान करता है | 
कहानी तमराप्त हो चुकी, सगर हमारे सासने प्रश्न उपस्थित 
होता है कि डावटर को क्या हुआ ? डाक्टर ने बीसार को सार डालने. 
के विचार से जहर दिया सगयर उसे उलटा आराम हो गया | डावटर 
को चार-पाँच हजार रुपये मिल गये, रोगी के द्वारा बढ़ाई मिल गे, 
जनता में उसने प्रसिदिघ भी ग्राप्त कर ली और लोगों ने कहा कि-- 
डाक्टर ने वीमार को जीवन दिया। मगर शात्र क्‍या कहते हैं? 
शात्रों के अनुसार डावटर ने जीवन दिया हे या मृत्यु दी है ? वह 
जीवन देने के पुण्य का भागी हे या मौत देने के पाप का भागी हे? 
उसने मनुष्य की हिंसा की है या दया की है ? | 
इस अश्न का उत्तर कुछ कठिन नहीं है। मनुष्य में यदि 
सामान्य विवेक हो तो भी वह इसी परिणय पर पहुँचेगा कि भले ही 
डाक्टर, रोगी के ग्राणु न ले सका हो और रोगी नीरोय हो गया 
हो, फिर भी डाक्टर तो मनुप्य की हत्या के पाप का भागी हो ही | 
यया है / यद्यपि वहाँ द्रव्यहिंसा नहीं हुईं .है, फ़िर भी भावहिंसा 
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जायी है, हिंसा की भावना उत्यत्र हुई है और उस हिंसा की भावना 
के कारण डाक्टर हिंसा के पाप का भागी हुआ हे। इस प्रकार 
डाक्टर ने रोगी को जृहर क्या पिलाया, अपने आपको जहर पिलाया 
है । उसने अपने आपको यार डाला हे। अपनी सदूसावना का, 
सदूगुणों का, उँचाइयों का और कत्तेव्य (2५0४) का घात करना भी 
एक ग्रकार का आत्मघात ही हे | 


यह जेनागमों की विचारधारा है । भावहिंसा को समझने के 
लिए उल्लिखित दोनों रूपक बहुत उपयोगी हैं । यहाँ द्रव्यहिंसा कुछ 
नहीं, भावहिंसा ही महतो महीयान्‌? है । वह तंदुल मत्त्य को सातवें 
नरक में ढकेल देती है । 

अहिंसा के साधकों को इस भातहिंसा से वचना चाहिए। 
तन्दुलमत्स्य जसे दु्बिकल्पों से तो अवश्य ही बचना चाहिए । 
अखिल विश्व की आत्माओं से संतों का यह कहना हे # तुम अकेले 
ही दुनिया भर की सारी जिंदगियों के ठेकेदार नहीं बन गये हो । किसी 
का जन्म-मरण तुम्हारे हाथ में नहीं है । फ़िर क्यों व्यर्थ ही किसी को 
मारने की दुर्भावना रखते हो ?? 

दूसरा संग या विकल्प वह है, जिसमें द्रव्यहिंसा तो हो किन्तु 
भावहिंसा न हो । मान लीजिए एक साधक है, और वह अपने जीवन 
की यात्रा तय॒कर रहा है। उसके मन में हिंसा नहीं है--हिंसा की 


पर] 


' वृत्ति नहीं है | वह सावधानी के साथ ग्रवृत्ति करता है किन्तु फ़िर भी 
हिंसा हो जाती है । आखिरकार यह शरीर है तब तक हिंसा रुकती 
नहीं है | तेरहवें गृएस्थान तक अंशतः हिंसा होती रहती है.। जब 
तक आत्मा सयोगी है तब तक यह ढंग चलता ही रहेगा। आप वेंटे 
हैं ओर हवा का भोंका लग रहा है तो उसमें भी असंख्य जीव मर 
हे हें। 

धक््मणोअपि निपातेन तेषां स्पाहिपययः ।! 
एक पलक का झपना यद्यपि अपने आप में एक सृक्म हरकत 
है, किन्तु उसये भी असंख्य जीव मर जाते हैं। इस प्रकार जब तक 
शरीर है तब तक हिंसा चल रही है और वह भी तेरहवें गुणस्थान 
तक | यह वात में अपनी ओर से नहीं कह रहा हूँ किन्तु आमगमों में 
ऐसा उल्लेख है | भगवतीपृत्र के अनुसार केवलज्ञानियों से भी काय- 
योय की चंचलता के कारण कभी-कभी पंचेन्द्रिय जीवों तक की हिंसा 

हो जाती है | # ह 

# अआणगारस्स भंते ! भावियणणों पुरओ जुगमायाए पेद्वाए रीय॑ 
रीयमाणस्स पायस्स अहे कुक्कुडपोए वा कुलिंगच्छाए वा परियावज्जिज्जा; 

तस्स रण भंते | इरियावहिया किरिया कज्जइ ? संपराइया किरिया कज्जइ १ 

गोयमा ! अणगारस्स ण॑ भाविययणो जाव तंस्स ण॑ इरियावहिया 
किरिया कज्जइ, नो संपराइआ कज्जह | 
“श्री भगवतीसूत्र, श०१८, उ०८ 
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केवलज्नानी कहा विहार कर रहे हैं और बीच में नदी आ 
जाय तो. क्या करेंगे ? वे नाव में बेठटेंगे और यदि नदी में पानी थोड़ा 
है तो. निधि के अनुत्तार पैदल भी जल में से निकलेंये | तो जीवन के 
छत्र में नाव में वेंठ कर चले या पानी में पेर रक्‍्खा तो हिंसा से 
स्वथा बचाव केसे हो सकता हे ? नाव की और पानी की वात छीड़ ' 
भी दीजिए, एक कदम रखने में भी जो हरकत होती है, उसमें भी 
हिंसा होती है।. 

अब जरा वँध की वात भी सोचिए | तेरहवें गुर॒स्थान वालों 
को-क्रेवलियों को कोन-सी ग्रकृति का वंध होता है ? उक्त कार्य करते 
हुए भी वे सातावेदनीय का ही वंध करते हैं | यह क्या बात हुई ? 
जीवन के द्वारा होती तो हे हिंसा किन्तु वंध होता है सातावेदनीय 
का / जिन जीवों की हिंसा हुईं हे वे साता में मरे हैं या असाता में ? 
वे कुचले गये हैं, चोट पहुँचने पर मरे हैं या आप ही मर गये हैं? 
किन्तु आगम कहते हैं कि इस स्थिति में बंध होता है सिर्फ़ पृराय- 
ग्रकृति का ही, पापग्रकृति का नहीं | इस जटिल समस्या पर विचार 
करने की आवश्यकता है । 

वास्तव में हिंसा कपायभाव में हे | कहा भी हेः-- 

प्रमत्तयोगात्‌ प्राणव्यपरोपणं हिंसा ? तत्त्वाथथसृत्र ७, १३ 
'मणावयणकायेहिं जोगेहिं दुप्पेउत्तेहिं ज॑ पाएववरोवण कज्जइ सा हिंसा! 
--दशवैकालिक चूरि प्रथम अध्ययन 
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अहिंसा-दशेन ] 


अर्थात्‌--किसी के द्वारा क्रिसी जीव का सर जाना अपने आप 
में हिंसा नहीं है, किन्तु क्रोषयाव से, मानभाव, सै, मायाभाव से या 
लोगथाव से किसी जीव के ग्राणों की नष्ट करना हिंसा है । यतलव 
यह हे कि क्रोध, मान, माया, लोग, घृणा, द्रप यदि मन में हों 
और मारने की दुव त्ति हो और उस दुवृ त्ति के साथ जीवों को मारा 
या तताया जाता हो तो हिंसा होती है । उक्त कथन का भावार्थ 
यह हे कि हिंता का सूलाधार कपायभाव है। अतः जो साधक 
कपायभाव में न हो फिर भी उसके शरीर से यदि हिंसा हो जाती है 
तो वह केवल द्रव्यहिंसा हे, भावहिंसा नहीं | द्रव्यहिंसा प्राण 
व्यपरोपण रूप होते हुए भी वह हिंसा नहीं मानी जाती |# केवल ' 
ज्ञानी की यही स्थिति है | वे राग-द्रेप की स्थिति से सर्वधा अलग 
हैं | उनके अन्दर किसी भी ग्राणी के प्रति दुर्भाव नहीं है, अपितु 
सदसाव है । अतः उनके शरररादि से होने वाली हिंसा हिंसा नहीं 
है | केबली हिंसा करते नहीं, अपित हो जाती है । इसीलिए उन्हें 
वाहर में हिंसा होते हुए भी द्रव्य का ही वंघ होता है, साता का ही 
बंध हांता हे | 

जरा शब्दों पर ध्यान दीजिए । यहाँ दो ग्रकार के शब्दों का 





श् 


#* “दा प्रमतयोगो नास्ति केक्ल प्राशव्यप्रोपणमेव न तदा हिंसा | 
उक्त च-वियोज्यति चासुभिन च बधेन संयुस्यते ।? 


-तत्त्वार्थराजवार्तिक ७, १३ 
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प्रयोग किया गया है--हिंसा करतें नहीं, हो जाती हे । इसे यों भी 
कह सकते हैं कि जीवों को मारते नहीं, वे मर जाते हैं | इन दोनों 
में क्या अन्तर हे ? 


कल्पना कीजिए, एक साधु विवेकप्‌र्वक गोचरी के लिए जाता 
है या कोई गहस्थ विवेकप््वक गमन-क्रिया करता है। उस्त समय 
उसमें किसी भी जीव को सारने की वृत्ति नहीं हे, फिर भी यदि जीव 
मर जाते हैं, तो कहा जायगा कि वह जीवों को मारता नहीं है किन्‍्त 
जीव मर जाते हैं | मर जाने में पाप बंध नहीं हे किन्त मारने में पाप 
बंध है । इस सम्बन्ध में आचार्य भद्गवाहु कहते हैं:-- 

उच्चालिद्म्मि पाए इरियासमिअस्स संकमद्ठाएं । 

वावज्जेज्ज कुलिंगो भरेज़्ज त॑ जोगमासज्ज ॥७४८|॥ 

न य तस्स तन्िमित्तो बंधो सुहुमी वि देसिओ समए | 

अगणवज्जो उवयोगेणं, सव्वभावेण सो जम्दा ॥७४०॥। 

-ओपघनियु क्ति। 

अर्थात्‌-ईरयासमिति से युवत कोई साधक चलने के लिए पाँव 
उपर उठाए और अचानक कोई जीव पाँव के नीचे आकर, दव कर, 
मर जाय, तो उस साधक को उसकी मृत्यु के निमित्त से जरा भी बंध 
होना शात्र में नहीं वतलाया है | क्योंकि वह साधक पूर्ण रूप से 
उपयोग रखने के कारण निष्पाप है । 
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यही वात दियग्बर परस्परा के आचाय वहकेर ने कंही है । 


हे 


वे कहते हैं।-- 


0५ 


पठमिशिपत्त' व जहा, उदएरण ण लिप्पदि सिणेद्दगुणंजुत्त' । 
“तह 'वंदसमिदीहिं ण लिप, साहू काएस डरियंती ॥ 
ह -सूलाचार, पंचाचाराधिकार 


कमलिनी का पत्ता जल में ही उत्पन्न होता है और जल में 
चढ़ता हे, फिर भी वह जल से लिप्त नहीं होता, क्योंकि वह स्नेह- 
ण से यक्‍त हे | इसी ग्रकार समितियकतत साथ जीतों के मध्य में 
चर करता हुआ भी पाप से लिप्त नह होता, क्योंकि उसके अन्त: 
करण से करुणा का अखरणड ख्ोत प्रवाहित होता रहता हे । 


आचाय सुन्दर उपसा के साथ फ़िर इसी वात को स्पष्ट 


सरवासेद्दि पडंतेदिं जद दिवकबचो णा भिजदि सरेढिं'। 
तह समिदीहिं ण लिपइ, साहू काएस इरियंतो ॥ 


घोर संग्राम डिड़ा हुआ है । पानी के बूंदों की तरह योद्धायण 
आपस में वारों की वर्षा कर रहे हैं। मगर जिसने अपने वक्तस्थल को 
सजवृत कवच से ढेंक रक्‍्खा है, उसे कया छू सकते हैं वे वाण / इसी 
अकार जा सूनि इयासमिति के हृढ़ कबच से यक्त है, जीवों के समृदाय 
में वचरते हुए भी उसे पाप नहीं छ सकता | 
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न्मति-साहित्य-रत्न-माला का चोबीयवाँ रत्त 


प्रवचनकार- 
उपाध्याय कवि मुनि श्री अमरचन्दजी 
[ अनेक अन्थों के विद्वान: रचयिता ] 


संपादक 
शोभाचन्दजी मारिल्ल ७ 
पृ० जो मारिल्ल, न्यायतीर्थ 
धान अध्यापक, श्री जेन गुरुकुल्न, व्यावर] 
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अकाशक- 
रतनलाल जेन 
मन्‍्त्री, श्री सन्‍्मत्ति ज्ञान-पीट 
लोहामंडी, आपरा 


: ,चौर-संवत-- २४७८ (चैन्र ) 
| विक्रम-संवत-- -२००६ (८ चेत्र ) 
इसवी-संवत--- १६५२ (अग्रेल) 


सूल्य--सवा चार रुपये 
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समपेणा 
ब्यावर श्री संव के जिस पुनीत यज्ञ ने मुनि 
श्री अमरचन्दजी उपाध्याय के जिन 
अम्ृतोपम प्रवचनों की जन- 
सुलभ बनाया है, उसके 
महायज्ञ का यह 
सुफल उसीको 
समर्पित 
ख््क्र 





मन्त्री 
हि *ी सन्मृति ज्ञान पीट आगरा 


सं, 


प्रास्ताविक 


विश्व के समस्त धर्म अहिंसा के सिद्धान्त को स्वीकार करते ह। 
जिन धर्मों में हम हिंसा को अवकाश देखते हैं, वह हिंसा दूसरों की दृष्टि से 
ही हिंसा है। वह धर्म तो उस हिंसा को भी अहिंसा मान कर ही प्रश्नय 
देता है। इस प्रकार किसी भी धर्म के शास्त्र में हिंसा को धर्म ओर अर्दिसा 
को अधरम के रूप में नहीं स्वीकार किया गया, वरन्‌ सभी धर्म, अ््दिंसा को 
ही परमधर्म स्वीकार करते हैं। अहिंसा को धर्मों में जो महत्त्व मिला है, 
वह यों ही नहीं मिल गया है। वास्तव में अद्दिता मानव-जीवन की सर्वो- 
त्कृष्ट नीति है और कहना चाहिए कि वह अनिवाय नीति भी है। अ्रहिसा 
के सहारे ही मानव-जाति का अस्तित्व टिका हुआ है । 

अहिंसा कोरी सिद्धान्त की वस्तु नहीं, वरन्‌ व्यवहार की वस्तु है। 
चिरकाल से वड़े-वड़े साधक पुरुष अपने जीवन-व्यवहार में अहिंसा की 
आराधना करते आये हैँ । कइत्रों ने अहिंसा के लिए अपने मूल्यवान्‌ जीवन 
का उत्सर्ग करके उसको महिमा प्रदान की है। जैन-पन्थों में ऐसे सैकड़ों 
उदाहरण इसमें मिलते हैँ। केवल संसार-त्यागी सन्‍्तों के लिए ही अ्र्दिसा 
आचरणीय नहीं, किन्तु गाहंस्थ्य जीवन में मी वह आचरणीय मानी 
गई है। 

किस युग में श्रहिंसा की कल्पना की गई, यह कहना कठिने है । 
इतिहास इस प्रश्न का कोई उत्तर नहीं देता और सम्भवतः उसके पास 
कोई उत्तर हो भी नहीं सकता | जब से इस धरातल पर मनुष्य नामक प्राणी 
है और जब से उसे हृदय ओर मस्तिष्क प्राप्त हे, तभी से अर्ठिसा का 
पुनीत सिद्धान्त भी प्रचलित है; ऐसा मान लेने में कोई आपत्ति दिखलाई 
नहीं देती | हे | । 
उंसी समय से अहिंसा के सम्बन्ध में विचार किया जाता रहा है: 
खस अज्ञात प्राचीनकाल से लेकर आ्राज तक हिंसा-अ्हिंसा की मीमांसा चर 


( सख॒) 


रही है | उत्तरोत्तर अहिंसा को विशाल ओर विराट स्वरूप प्रदान वि 
जाता रहा हैं। आचार जगत्‌ की अहिंसा भगवान्‌ महावीर के शथ्रुग 
विचार जगत्‌ में भी शान के साथ ग्रवेश करती जान पड़ती है, और गा! 
युग में राजनीति के क्षेत्र में आकर वरदान देती प्रतीत होती ह। जीः 
के जिस छ्लेत्र में हिंसा की बीमारी बढ़ने लगती है, उसे दूर करने के हि 
अहिंसा को उसी क्षेत्र में पदापंण करना पड़ता है | 


हिंसा और अहिंसा की मर्यादा स्थिर करने में जो जटिलता प्रर्त 
होती है, उसका कारण उनकी विराटता ही है | तथापि मन में किसी प्रका 
का दुरभिनिवेश न हो और शुद्ध जिज्ञासा विद्यमान हो तो हिंसा ओ 
अहिंसा की मर्यादा स्थिर करने में कोई कठिनाई नहीं हो सकती | नवु 
का छुदय स्वयं ही इस विषय में सही साक्षी देने लगता है । 


उपाध्याय श्री अमरचन्द्रजी महाराज बहुश्रुत विद्वान और निष्प 
नाव से तत्व का चिन्तन करने वाले सन्त हैं। सौभाग्य से उन्हें विद्या औो 
बुद्धि के साथ वक्‍तृत्व कला भी उच्च कोटि की ग्राप्त है। उन्होंने अहिस 
पर जो प्रवचन किये हैं, इस पुस्तक में उन्हीं का संकलन है। यह प्रवच 
अनेक दृष्टियों से मौलिक और महत्त्वपूर्ण हैं। इनके पढ़ने से पाठकों क 
अहिंसा के निखरे हुए विराट स्वरूप का दर्शन होगा, इसमें तनिक भर 
सनन्‍्देह नहीं है | जैन दृष्टि से अहिंसा का ऐसा स्पष्ट, विशद ओर सर्वाज्ञीर 
'न्‍तन और प्रतिपादन अन्यत्र नहीं मिलेगा । कविजी के भावों में गांभी: 
+ और भाषा में ओज है। उनकी भाषा बड़ी सुहावनी है।. नदी के प्रवाह 
ही तरह प्रतिपाद्य विषय की ओर अग्रसर होती हुई, लहराती हुईं, धरातल 
+ जगकर गगनतल को स्पर्श करती हई-सी जान पड़ती है। न कहीं रक्त 
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कविश्री के प्रवचन सुब्यवस्थित और क्रमबद्ध होते हैं | अतएवं उनका 
सम्पादन करने में कोई कठिनाई नहीं होनी चाहिए । मगर जहाँ कहीं 
शीघलिपि-लेखक भाषण के प्रवाह एवं वेग का मुकाबला न कर सका, वहाँ 
स्वलनाएँ हो गई' और उन स्खलनाओं को सैँवारना ही मेरा काम रहा 
है। ऐसा करते समय भापा में कहीं विरूपता आ गई हो तो उसके लिए 
विवशता दे । ेल्‍ 

कविश्री के प्रवचन युग की भाषा वोलते हुए भी आगम के हृदय की 
ही वात कहते हैं। आपकी विचारावली दिवंगत पृज्य श्री जवाहारलाल 
जी महाराज का हृठात्‌ स्मरण करा देती है। हो सकता है कि परम्परागत 
धारणाओं के कारण किसी का उनसे मतभेद हो, तथापि ऐसे सज्जनों ने 
यदि निष्पक्ष भाव से विचार किया तो उनका समाधान होना कठिन 
नहीं है | 
आशा दे पाठकों के विचारों को मांजने में यह प्रवचन खूब सहायक 
सिद्ध होंगे । ' 


जैन गुरुकुल, ब्यावर --शोभाचन्द्र भारिल्ल 
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ञ्म्हः 


व्यावर-श्रीसंध की ओर से 


पीप वदि ८ संवत्‌ २००५ की बात हैं। श्री अ्र० भा० श्वें० स्था० 
जैन कांन्फरन्स वम्बई के अध्यक्ष व अन्य सदस्य संघ-ऐक्य योजना के प्रति 
स्थानकवासी सन्त-मुनिराज और बड़े-बड़े नगरों के श्रावकों का कायिक 
सहयोग प्रात करते हुए व्यावर पधारे । विभिन्न सम्प्रदायों के नाम से बिखरे 
हुए ब्यावर के स्थानकवासी समाज ने भी इस संघ-ऐक्य के महायत्ञ में 
अपनी आहुति प्रदान की | सभी स्थानकवासियों ने एक संघ का निर्माण .. 
किया और वे उन प्रगतियों को मूर्त रूप देने को कटिवद्ध हुए जो संघ-ऐक्य- 
योजना में पूर्ण सहायक हों । 

इसी दिशा में व्यावर-श्रीसंघ ने उपाध्याय मुनि श्रीं प्रेमचन्दजी 
महाराज, पूज्य आनंद ऋषिजी महाराज और मुनि श्री कवि अ्रमरचन्दजी 
महाराज के चातुर्मास करने का निर्णय किया । प्रथम चातुर्मास संवत्‌ २००६ 
में पूज्य श्री का हुआ और द्वितीय चाठुर्मास संवत्‌ २००७ में कवि श्री 
का हुआ | 

कवि श्री के सारभूत व्याख्यानों से श्रेरित होकर श्रीसंघ के कुछ 
भाई श्री पन्नालालजी पूनमचन्दजी कॉकरिया, श्री देवराजजी सुराणा, . 
ओर पुखराज जी शिशोदिया ने उन व्याख्यानों को लिपिवद्ध कराने का ' 
निर्णय किया । श्री पन्नालालजी पूनमचन्द कांकरिया ने इसके अतिरिक्त 
सम्पादन और प्रकाशन को वल देने के वास्ते ५००) रु० और भी प्रदान : 
किये तथा श्रीसंव ने मी 2१५०) रु० प्रदान कर इस कार्य में योग दिया | 

पं० श्री शोभाचन्द्र जी भारिल्‍ल द्वारा सम्पादन किया जाकर उन 
व्याख्यानों का कुछ भाग “अहिंसा दर्शन” के रूप में जनसाधारण के. 
सामने आ रहा है | 

कवि श्री ने उपासक दशांग सूत्र का अवलम्वन करके <' 
फरमाये थे। अहिंसा, सत्य, अस्तेय, व्रक्मचर्य और अपरिशह वि 


तक 


( छ ) 


तलसिलेबार व्याख्यान हैं। उनमें से प्रस्तुत पुस्तक में सिफ अहिंसा संबंधी 
प्राख्यानों का ही संकलन किया गया है| सत्य आदि विपयों के व्याल्यान 
मी शीघ्र ही सम्पादित होकर प्रकाश में आवेंगे, ऐसी आशा है । 

. श्री संघ के पास प्रकाशन और विज्ञापन के साधन न होने के कारण 
[काशन का कार्य श्री सन्‍्मति ज्ञानपीठ आगरा? ने स्वीकार किया है, जिसके 
लए. यह संघ ज्ञानपीठ को धन्यवाद प्रदान करता है । 

यह, और आगे प्रकाशित होने वाला उपाध्यायजी महाराज का 
याख्यान-साहित्य उनके व्यावर-चातुर्मास की अमर स्मृति है | इसके तैयार 
गैने में उपाध्याय श्री का कितना भाग है ओर किन शब्दों में उनका 
प्राभार माना जा सकता है यह निर्णय करना कठिन है | हमें कोई उपयुक्त 
गुब्द नहीं मिल रहे हें । 

आशा हैं इस साहित्य के अध्ययन और मनन से पाठकों के विचारों 
7 स्तर कुछ ऊँचा उठेगा और तत्वशोधन में जनसाधारण की रुचिः 
बढ़ेगी । 


ह जालमसिह मेड़तवाल 
चैत शुक्ला १ मन्त्री 
२००६ वि० श्री श्रमणोपासक जैन-शभीसंघ,, 


ब्यावर 


च््ज्बि 


ख्ल्ल 


प्रकाशक की ओर से. 


अहिंसादर्शन' पाठकों के कर-कमलों में उपस्थित करते हुए हमें 
ऋत्यन्त प्रसन्नता है। कविवर उपाध्याय श्री अंमरचन्द जी महाराज की 


अनेक रचनाएँ प्रकाशित करने का सोभाग्य ज्ञानपीठ को दी प्रास हुआ है । 
प्रस्तुत पुस्तक उनमें एक और महत्त्वपूर्ण रचना की इद्धि कर रही हे । 


शरहिंसादर्शन' उपाध्याय श्री के व्यावर-चाठर्मास में किये गये: 


अहिंसा सम्बन्धी प्रवचनों का संकलन है | इसमें अनेक पहलुओं से अहिंसा 
की जो विवेचना की गई हैं, उसमें कितनी मौलिकता, गंभीरता ओर 


विशद्ता है, यह व[त इस पुस्तक को ध्यानपूर्वक पढ़ने वाले विवेकशील 


पाठक स्वयं समझ सकते हैं । जैन शास्त्रों में अहिसा के सम्बन्ध में वहुत 


विस्तृत विवेचना की गई है, किन्तु आज बहुत थोड़े ही विद्वान मिलेंगे जो 
शास्त्रों का अध्ययन करते हैं। फिर उस विवेचना के अन्तस्तत्व को सहीः 


रूप में समझने और प्रतिपादन करने वालों की संख्या तो ओर भी कम है) 
उपाध्याय श्री ने शास्त्रों की शब्दावली के सहारे शास्त्रोंकी आत्मा को 


स्पर्श किया है और यही कारण है कि उनके द्वारा की हुई विवेचना अपूर्वः 


ओर मौलिक बन पढ़ी है | हमारे इस विचार में कितना तथ्य है, हसका 
निर्णय विद्वान्‌ पाठक स्वयं करें | 


अहिंसादर्शन! व्यावर-श्री-संध की दीबदशिता का फल है 
उपाध्याय श्री के प्रवचनों को लिपिवद्ध कराने की सम ब्यावर-संघ की ही 
है| अतएव हसका सारा श्रेय व्यावर-संघ के हिस्से म॑ जाता है | ब्यावर के 


साहित्व-प्रेमी आवकों ने इन प्रवचनों को लिपिवद्ध ही नहीं करवाया, अपनी: 


ओर से इनका सम्पादन भी करवाया है और प्रकाशन के निमित्त ज्ञानपीठ 
का आशिक सहायता भी प्रदान की है। इस सब के लिए हम ब्यावर- 


श्रीसंघ के अत्यन्त ही आभारी हैं। उसकी सामयिक सूक-बूक की बदौलत ' 


ही पाठकों को यह सुन्दर साहित्य उपलब्ध हो रहा है । 


( मभे 2 


ब्यावर-चातुर्मास में करीब एक सो प्रवचन लिपिबद्ध किये गये हैं। 
उनमें से सिफ अहिंसा सम्बन्धी प्रवचन ही इस पुस्तक में दिये जा सके हैं। 
सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह और अन्य प्रासंगिक एवं प्रकौर्णक विपत्र 
सम्बन्धी प्रवचनों का सम्पादन होना अभी शेप है । आशा है वे मी यथ। 
सम्मव शीघ्र पाठकों के कर-कमलों तक पहुँचेंगे | 


रतनल्लान जेन 
मंत्री, सन्‍्मति ज्ञानपीठ, 
आगरा | 
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आज आपके सासने अहिंसा और उसके महत्व की चर्चा चल 
रही है। अहिंसा मानवजाति के ऊर्ध्वमुखी विराट चिन्तन का स्वों- 
त्तम विकास है । क्या लौकिक और क्या लोकोत्तर-दोनों ही प्रकार के 
मंगल-जीवन का मुलाधार अहिंसा है | व्यक्ति से परिवार, परिवार 
से समाज, समाज से राप्ट्‌ और राष्ट्‌ से विश्ववन्धुल्न का जो विकांस 
हुआ या हो रहा है, उत्तके मूल में अहिंसा की ही पवित्र भावना 
काम करती रही हे । मानव-समभ्यता -के उच्चादशों'»का सही-सही 
मल्यांकन अहिंसा के रूप में ही किया जा सकता है | हिंसा और 
विनाशकता, अधिकारलिप्सा ओर असहिष्णुता, सत्तालोलुपता और 
साथान्वता से उत्तीड़ित विपाक्त संत्ार में अहिंसा ही सर्वश्रेष्ठ अगृत- 
मय विश्रामभूमि है, जहाँ पहुँचकर मनुष्य आराम की सांस लेता है । 
अपने की और दूसरों को समान घरातल पर देखने के लिए अहिंसा 
की आँख का होना नितान्त आवश्यक हे । अहिंसा न हो तो, न 
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मनुष्य अपने को पहचाने और न दूसरों को ही। पशुल्र से ऊपर 
उठने के लिए अहिंसा का आलंवन अनिवार्य है । 


यही कारण है कि विश्व के सभी धर्मो' ने, घूम फ़िर कर ही 
सही, अन्ततो गला अहिता का ही आश्रय लिया हैं। मनुप्य के 
चारों ओर पार्थिव जीवन का मजबूत घेरा. पड़ा हुआ है, उसे तोड़ 
कर उच्चतम आध्यात्मिक जीवन के निर्माण के लिए अहिंसा के बिना 
गुजारा नहीं है । कौन ऐसा धर्म है जो अपने प्रभु से मिलने के लिए 
और सब कुछ लेकर चले, किन्तु अहिंसा को छोड़ कर चले ? इसी- 
लिए इंसा को भी यह कहना पड़ा कि-- यदि तू प्रार्थना के लिए 
धर्म-मन्दिर में जा रहा है और उस समय तुझे याद आ जाय क्रि 
मेरी अमुक व्यक्ति से अनबन या खटपट है तो तुझे चाहिए कि तू 
लौट जा और विरोधी से अपने अपराध का क्ञषमा-याचना कर | अपने 
अपराधों की क्षमा-याचना किये +ना, आर्थना करने का तुझे अधि- 
कार नहीं है |“इतना ही नहीं, वह यह भी कहता हैँ कि--“यदि 
कोई तेरे एक गाल पर तमाचा मारे तो तृ दूसरा गाल भी उसके 
सामने कर दे |? यह हे वह अहिंसा का स्वर, जो आपको मान्यता 
के अनुसार अनाय देश में पैदा हुए एक साधक के मुख से भी गंज 
उठा है | 
अहिंसा जैनधर्म का तो प्राण ही हे | उसकी छोटी से छोटी 
ओर बड़ी से बड़ी प्रत्येक्त साधना में अहिंसा का जीवन-संगीत चलता 


हज 
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रहता है । जेनघर्म का नाम लेते ही जो अहिसा की स्मृति स्वेसाधा- 
रण को हुआ करती है, वह भूमएडल पर जेनधर्म के अहिंसा संबंधी 
गहान्‌ प्रतिनिधित्र का परिचायक है-। जेनधर्म में आध्यात्मिक जीवन 
के निर्माण के लिए किये जाने वाले वतविधान में पहला स्थान अहिंसा 
का है | जैन ग्रहस्थ भी सबसे पहले अहिसा की ही प्रतिज्ञा लेता है 
आर जन साधु भी | अल्पता और महत्ता को लेकर दोनों को अहिंसा 
में कुछ अन्तर है, किन्तु अहिंसा को आथमिकता में कोई अन्तर 
नहीं है । 


इसका यह अर्थ नहीं कि जेनवर्म अहिंसा को ही महत्त्त 
देता हैं, दूसरे सत्य आदि वतों को नहीं । अपने यहाँ सभी बत 
गहान्‌ हैं, उपादेय हैं | किन्तु कहना यह हे कि अन्य सब त्ततों की 
जड़ अहिंसा है | 


अहिंसा हे तो सत्य मी टिकेगा, अचौर्य भी €टिकेगा और 
बरह्मचय तथा अपरिय्रह की भावना भी टिक सकेगी । जीवन के जितने 
भी ऊच-ऊचे नियम हैं, उन सव के मूल में अहिसा है |* जमीन 
है तभी तो यह विशाल महल खड़ा हुआ है और छुत है तभी तो 
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अहिंसागहणे पंच महच्वयारि गद्दियाणि भवंति। संजमो पुणा 
तीसे चेव अहिंधाए उबग्गहें वष्दइ, संपुएणाय अट्विंसाय संजमो वि तस्स बह ॥2) 


““देशवैकालिकचूरि, प्रथम अध्ययन 


[ रे 
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आप इस पर बेठ हैं । आधार के अभाव से आधेय कहाँ टिकेया ? 
यह सारे संसार का वेभव खड़ा हे सो भूमि के सहारे ही तो सज़ा है / 
इस रूप में अहिंसा हमारी भूमि है | जहाँ अछिसा हे वहीँ सत्य, 
करुणा, क्षमा, दया आदि सब कछु टिक सकेंगे | अहिंसा न हो तो 
कुछ भी टिकने वाला नहीं हे । एक आचाय कहते हैं;-- 


दया-नदीमहातीरे, सर्व धर्मास्तृशाड-कुराः । 


तस्यां शोषसुपेठायां, कियन्नन्दन्ति ते चिरम्‌ ?॥ 


गंगा जेसी महानदी जब वहती है, जब उसकी बिराट घाराएँ 
ढाढ़ू मारती चलती हैं तो उसके किनारों पर घास खड़ी हो जाती हे, 
हरियाली लहलहाने लगती हे, अनेक्ानेक बड़े-बड़े वक्ष भी उय 
आत हैं और यदि निरन्तर पोषण गिले तो ऊचे-ऊंच वत्त तो क्‍या 
वन के वन खड़े हो जाते हैं । पर ऐसा कब होता हैं ? जब पानी की 
घाय वहाँ तक पहु चती है । नदी के पानी का पारा प्रत्यक्ष में उन्हें 
सीचती नजर नहाँ आती, किन्तु उसके जलकण अन्दर के अन्दर 
ही तब को तरी पहुंचातें हैं, वक्तों को हृराभरा करते हैं और पोपरण 
देते हैं और वे वक्ष निस्‍्तार पाते हैं | नदी छूख जाएगी तो हरियाली 
कव तक ठहरेगी ? वह भी सूख जाएगी और खत्म हो जाएगी। 
निसर्य का वह सुन्दर और मनोरम विशाल-वेभव नष्ट हों जाएगा, 
रह नहीं सकता | 


४ 
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इसी प्रंकार दया की महानदी भी यदि हसारे अन्तःकररु में 
वहती रहेगी, वचन में ओर काय में भी बहती रहेगी तो दूसरे व्रत 
भी आप ही आप पनप उठेंगे । अहिंसा एवं दया के साधक का मन 
शुद्ध भावना से, प्रत्येक प्राणी के लिए करुणा की भावना से, भरा 
रहता हैं | अपनी ओर से किसी को कष्ट देना तो दर किनार, दूसरे 
का ओर से किसी पर कष्ट होता हुआ देखता है तब भी उसका हृदय 
करुणा से छलछलाने लगता है । मुँह से कुछ भी बोलता है तो 
अमृत छिंड़क देवा है । क्या मजाल कि कभी सह से गाली निकल 
जाय ? कड़बी वात तो उसकी जीस पर कभी आ ही नहीं सकती | 
जहाँ अहिसा और करुणा की घारा जीवन के कण-करण में वह रही 
है, वहाँ जहर आएगा कहाँ से ? वहाँ से तो अमृत ही करेया | और 
यदि कहीं जहर निकल रहा हे तो समझ लो कि वहाँ मूल ' में अमृत 
की करी है | हाँ, तो साधक की वाणी के उपर' अहिता ओर दया 
का भरना वह रहा है | जब वह वोलता है तो ऐसा कि दुखिया के 
सन को वा द्वारा ढाढ़स मिलता हैं | दुखिया उसकी वाणी सुनने 
के वाद अपना दुख भूल जाता हैं | उसका वाणी लगी हुई चोट में 
मरहम का काम करती है | वह अमृतरस' से छुल्कती' हुईं वाणी 
संसार का कल्याण करने के लिए सर्देव वेयार रहती है । वह साधक 
वच्चों से, नौजवानों से, वहनों से, घर में और घर से -वाहर भी 
सव से बड़े आदर ओरे प्रेम के साथ चोलता है | अमीर मिला है तो 


| प. 


बट 
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तो उसी भाव से और भाड़ देने वाला भंगी सड़ा है तो उसके साथ 
भी उसी भाव से उसकी वाणी बहेयी | उस वाणी में दया और प्रेम 
का सोता बहता है, उससे मानों फूल भड़ते हैं | इस ग्रकार अहिंसा 
की वह धारा शरीर से भी बहती हे, वाणी से भी वहती है और मन 
से भी बहती है | भगवान्‌ महावीर ने कहा है।-- 


हत्थसंजए पायसंजए बायसंजए संजइंदिए |? 
--दशवेकालिक, १०, १५ 

अपने हाथों को संयम में रक्खो, उन्हें गलती के लिए छूट 
मत दो | इन हाथों पर तुम्हारा नियंत्रण हो, अधिकार हो। जब ये 
हाथ वेकाब्‌ हो जाते हैं तो असंयत हो जाते हैं,स्र-पर के विनाश में 
निमिच वनने लगते हैं | इसलिए इन्हें सदा काबू में ही रक्खो | इन्हें 
असंयत होने दिया तो शूल चुभेंगे इनमें और व्यथा होगी सारे शरीर 
में | इसले #त्महिंता तो होगी ही, साथ ही दूसरे मूक जीजों को 
कीड़ों-मकोड़ों को भी ये कुचल डालेंगे। वाणी को भी संयम में 
रखो | इसे वेलयाम होने दिया तो यह दूसरों के कानों में श़ल हल 
द्वेगी और न जाने क्या-क्या अनर्थ पेदा करेगी / इन्द्रियों को भी 
संयम में रवखो । इन्हें निरंकुश हो जाने दिया तो समझ लो कि 
सारी जिन्दगी हार गये | 


यह मन, वचन और कांय की अहिंसा है। जो साधक 


पड 
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अहिंसा का वत लेगा वह मन से भी लेगा, वचन से भी लेगा और 
शरीर से भी लेया । यह नहीं होगा कि अन्दर सन में सोच रहा है 
अहिसा और बाहर वाणी से संसार में आग लगा दे | यह कैसी अहिंसा 
जो वाणी ते तथा काया से तो वाहर में हिंसा करी ओर ढिंढोरा जय 
में यह पीटे कि मेरे तो मन में अहिंसा है? अतएव अहिंसा-बती 
साधक के लिए यह आवश्यक है कि उसकी अहिंसा मन, वचन और 
शरीर के रूप में त्रिपधगासिनी होनी चाहिए | 


कहते हैं, यंगा विषथया है--त्रिपथगामिनी है, अर्थात्‌ वह 
तीन राह से होकर बहती है । वेदों और पुराणुं में इसे त्रिपथंगामिनी 
कह्य है । पराने टीकाकारों ने इसकी वड़ी लम्बी-चौड़ी व्याख्या की 
है | परन्तु मुझे लगता है, तीर जिस जयह लगना चाहिए था 
वहाँ नहीं लगा है | वे त्रिपथयासिनी का अथ करते हैं-कि, गंगा का 
एक धारा पाताल लोक में, एक घारा मर्त्वलोक में और एक पारा 
स्रगलोक में वहती है | यह विश्व तीन लोकों में विभाजित है-- 
पाताल, ऊर्च और मध्य | अस्तु, गंगा तीनों लोकों के कल्याण के 
. लिए वहती है । वेचारे पाताल लोक के आदमी यहाँ कैसे आ सकते 
: हैं ? तो गंगा को एक घारा टीकाकारों ने उनके लिए वहीँ भेज दी। 
इसी ग्रकार उष्बेलोक वालों पर दया करके गंगा की एक घारा ऊर्ध्व- 
लोक में भी पहुंचा दी गई है | मध्यलोक में तो वह है ही, मगर है 
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उसकी तीन धाराओं में से एक ही घारा / इसीलिए उसे त्रिप२- 
गामिनी कहां है । 


“्रिपक्यामिनी? विशेषण की यह क्रितनी छीछ्लेदर हैं / 
हमारे परणिछत स्थल गंगा से चिपट यये और वस्त अपनी कल्यना के 
घोड़े दौड़ा दिये | खेर, जो भी कुछ हो क्िन्त यह अहिंसा की त्रिपश्र- 
गायमिनी गंगा तो वस्त॒तः तीनों लोकों में बहती हे । यह हमारा 
मानव जीवन था इन्सानी जिन्दगी एक विराट दुनिया हें-एक् 
विशाल लोक है । उस्चके विषय मे कहा जाता है।-- 

यतू पिण्डे तद्‌ ब्रह्माण्डे | 
..._ अर्थात्‌ जो पिण्ड में हे वही व्ह्माएड में है और जो वल्यार्ड 
में हे वही पिएड में हे | जो विएड में सालूम कर लिया, वह तह्मयायड 
में मिल जायया | .#ष्ण के चरित में एक अलंकार आता हे 


: कशीवरित्र के लखक कहते हँ,-- #प्ण जब बच्च थे, तो 
उन्हें मिद्दी खाने की आदत थी । साधारण बच्चे मिद्दी खा लिया 
करते हैं, पर शुक था त्रदास ने #प्ण में भी इस आदत को घोषणा 
कर दी । हाँ तो ऊप्ण मिट्टी खाते थे आर माता उन्हें सकता थां। 
एक वार कृष्ण ने देखा, घर में मुझ कोइ नह देख रहा हैं और झट, 
मिट्टी की डली उठा कर मेँह में डाल ली। अचानक उसी समय 
यशोदा आ पहुँची और गेह पकड़ लिया कि क्या कर रहे हो : 


दया 


हि 
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कृष्ण ने शरारत के साथ कहा--ऊँछ नहीं | 


यशोदा ने मूँह सोलने को कहा | #प्ण ने मुँह खोला तो 
माता को मूँह में सारा विश्व दिखाई दिया | वहाँ चाँद, छृरज और 
चमकते- हुए तारे दिखाई दिये, वन, पर्वत, सागर और बड़े-बड़े नयर 
नजर आये | तव यशोंदा ने सोचा--यह पत्र नहीं, भगवान्‌ है | 

यह तो अलंकार की वात हैं | रूपक अलंकार हे | इसका 
अतली यतलव यह है कि नन्‍हें से वालक के अंदर भी विश्व की 
विराट चेतना छिपी पड़ी है । उसको आत्मा के अंदर भी अनन्त 
शवित का अनन्त स्रोत वह रहा है| इसी प्रकार वृढ़ा, जो मात की 
शय्या पर पड़ा है उसका आत्मा में मी अनन्त शक्तियाँ हैं । यद्यपि 
यह कहानी काल्पनिक हे, तथापि इस पर से भागवतकार बताना 
चाहता है कि वल्माण्ड में देखने चलोगे तो वहाँ वया सिलेगा ? जो 
टेखना है, आत्मत्रह्माण्ड में देखो | गंगा देखना हो तंः-अन्दर देखो 
चंद सूरज देखने हों तो अन्दर देखो, अधिक व्या, जो भी महान्‌ 
विभृतियाँ देखनी हों, वे सब आत्मा के अन्दर देख लो । 

हाँ, तो गंगा की घारा, अहिंसा-गंगा की घारा है। पुराने 
टीकाकार भटक यए | वे तीनों लोकों में पानी की घार को तलाश 
करने लगे | लेकिन अहिंसा-गंगा की घारा तीन राह्ों पर वहती है । 
स्थृल यंगा में नहा थी आए तो भले शहीर के ऊपर का सेल साफ हो 
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जाय, किन्तु पाप नहीं घुल्न सकते उसमें | पापों को धोना हे तों, 
आत्मा में जो अहिंसा की अमृतगंगा वह रही है, उसी में स्नान 
करना होगा | तभी तुग्हारा कल्याण होने वाला है | 

अहिंसा की वह धारा तीन रूप में वह रही है। भगवान्‌ 
महावीर ने कहा है कि यह मनुष्य का विराट जीवन, मन का लोक, 
वचन का लोक ओर शरीर का लोफ-हस ग्रकार तीन लोक़ों में 
विभक्त है | यह तिलोकी है | इसी के अन्दर वसने वाले रात्तस बन 
रहे हैं, पश्र॒ बन रहे हैं ओर बनने वाले देवता भी वन रहे हैं, और 
कोई-कोई भगवान्‌ सी बन रहे हैं। जो व्यक्ति इस जिलोकी के अन्दर 
अहिंसा की गंगा नहीं वहा रहा है, जिसने अहिंसा की गंगा में स्नान 
नहीं क्रिया है और गहरी डुवक्रियाँ नहीं लगाई हैं तथा जिसकी 
आत्मा अहिंसा की पारा में नहीं वहीँ हे, वह बाहर से इन्सानी 
चोला भले ही पहने हो किन्तु अपनी अन्दर की दुनिया में हेवान 
वन रहा है उसे न अपने आपका पता है, न अपनी दुरुस्त जिन्दगी 
का पता हे | वह वासनाओं में भटक रहा है, फलतः कभी झुछ सी 
करने की तयार हो जाता हे | इस तरह उसकी जिन्दगी ठोकरं खा 
रही है, वह जंयली और खुंस्वार जानवरों की तरह वन रही हैं । 
वह एक ग्रकार से राद्यस की जिन्दयी हे | 

मांनव जाति के इस विराट जीवन में न सालूस कितने राम 
ओर कितने रावण छिए पड़े हैं / वे कही वाहर से नहीं आते, 
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अन्दर ही पदा होते हैं । भारतवर्ष के सन्‍्तों ने इस सम्बन्ध में कहा 
कि इस आत्मा को, जो अनादि काल से रावण के रूप में राज्नस और 
पशु रहा है, यदि इन्सान चनाना हे, देवता बनाना हे और भगवान्‌ 
बनाना है, तो अहिंसा की जो पतित-पावनी गंगा बह रही है उसमें 
स्तान कराओ। सब मेल-पाप दूर हो जाएगा । अहिंसा की गंगा में 
कृदो ,अभिमान आता होगा तो नष्ट हो जाएया | मोह, लोभ, माया 
आदि जो भी तुरहें तंग कर रहे हैं, इनका सेल जो चढ़ गया है, सो 
सब का रुफाया हो जाएगा । अन्तर्जीवन में अमृत की घारा वह 
रही है, इसमें डबकोी लगाओंगे, स्नान करोगे तो आत्या से महात्मा 
आर महात्मा से परमात्मा बन जाओगे | 
. मनुष्य के भीतर आ्रायः एक ऐसी दु्बति काम करती रहंती 
है कि वह समस्या का समाधान अन्दर तलाश नहीं करता बल्कि 
बाहर खोजता फिरता है | जहाँ जस्म है वहाँ मरहस नहीं लगाता, 
वाहर लगाता हैँ ! हाथ में चोट लगी और पैर में दवाई लगाई तो 
क्या होया / सिर दुख रहा हे और हाथों मे चन्दन लगाया तो वया 
दद मिट जाएगा ? रोय जहाँ हो वहाँ दवा लगानी चाहिए | यदि 
दाहिने हाथ में काँचड़ लगा हे त। वाये हाथ पर पानी अलने से वह 
केसे साफ होगा ? 
हाँ, तो हमें देखना चाहिए कि काम,क्रोघ, मद, लोभ आदि 
का मेल कहाँ लया है ? यदि वह मेल कहीं शरीर पर लगा है तव तो 


पा 
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क्रिसी तीथ में जाकर थो लिया जाय | पर वहाँ तक भी जाने की क्य। 
जरूरत हे ? डुबकी लगा लोगे कहाँ इधर उधर ऊिसी तालाब या 
नदी में तो भी वह दूर हो जाएगा। जेनवर्स कहता है, वह सेल 
आत्मा पर लगा है | अतः दुनियां भर के तीशथों' में क्यों मटकते हो / 
सब से बड़ा तीर्थ तो तृग्हारी अपनी आत्मा ही है | क्योंकि उसी मे 
तो बहती हैं अहिंसा और ग्रेम को निर्मल धाराएँ , उसी में डवकी 
लगाओ तो शुद्घ हो जाओंगे। जहाँ अशुद्दिप हे वहाँ की ही तो 
शुध्षिष करनी है | जेनदर्शन वड़ा आध्यात्मिक दर्शन है और इतना 
ऊँचा है कि मनुष्य को मनुष्य के अन्दर वंद करता है | मनुप्य की दृष्टि 
मनुष्य में डालता है । अपनी महानता अपने अन्दर तलाश करने को 
कहता है । क्या तुम अपना कल्याण काना चाहते हो ? तुम प्‌ छ्ते 
हो कि कल्याण तो करना चाहते हैं पर कहाँ करें ? तो जेनघर्म का 
उत्तर साफ हे कि जहाँ तुम हो वहीं पर, वाहर किसी गंगा में, या 
और किसी नदी या पहाड़ में नहीं | आत्म--कल्याण के लिए, जीवन 
शुद्धि के लिए या अपने अंदर में सोए हुए भगवान्‌ को जगाने के लिए 
एक इंच थी इधर-उधर जाने की जरूरत नहीं है | तु जहाँ है वही 
जाग जा और आत्मा का कल्याण कर ले | 


एक विद्वान्‌ ने कहा-आपके यहाँ ४५ लाख योजन का 
सोक्ष माना यया है ओर एक योजन चार हजार कोस का है! आप 
| 


अहिसा-दर्शन ] 


बड़े-बड़े दार्शनिक्ों से चर्चाएँ करते हैं और मोक्ष इतना लस्शा-चौढ़ा 
मानते हैं कि जिसकी कोई हद ही नहीं है । 


५७ 


मैंने कह्ा--इतना तो यानना ही है | इतने बड़े को जरूरत 
भी तो है ही । हसने मीक्त इन्सान के लिए माना है और जहाँ 
इन्सान हैं वहाँ मोक्ष भी है | इन्सान का कदस ४५ लाख योजन तक 
है तो ऊपर मीत्त भा ४५ लाख योजन लम्श-चाड़ हे | साक्त इन्सान 
को मिलता हे । इन्सान जब आत्मशुट्िष करेगा तो सीधा गोक्ष में 
पहुच जायया | उसे एक इंच, भी इधर-उधर नहीं होना पड़ेया । 
अतएव जहाँ हो वहाँ बेठ जाओ | जहाँ हो वहाँ आत्मा में डुबकी 
लगा दो । वहाँ अयृत की यंगा वह रही है । संयम की साधना की 
आर जितने लगोये उतने ही मोक्ष के निकट होते जाओगे, मेल 
वीक निर्मल होते जाओगे | और गेल घृल्लते-धुलते, जब उसका. 
आखिरी कण थी घल जाएगा तो वहीं के वही मोक्ष पा लोगे |. 

यह सुनकर वह विद्वान्‌ हँसे और वोले--बढ़ा गजब का 
रूपक् वना खखा है / 


मेंने कह्ाा--वनाया नहीं है, सत्य ऐसा ही है । 


आप ही कहिए, मोक्ष किसको मिलेगा ? क्या ऊँट, घोड़े 
या राक्षस को मिलेगा ? नहीं । वह तो मनुष्य को ही मिलेगा। 
अतः जहाँ मनुप्य हे वहीं मोत्त होना चाहिएं। हाँ, तो जैनंधर्म 


ली 
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अपने आप में इतना विराट है कि वह यंगा को अपने ही अन्दर 
देखता हे । कहाँ अन्यत्र जाने को नहीं कहता | सब से बड़ी गंगा 
उसके भीतर बह रही है और वह तीन राहों पर वहती है | वह मन 
के लोक में से, वचन के लोक में ते ओर काम के लोक में से वह रही 
है | मगर डुबकी लगेगी तभी, जब आप लगाएंगे। हजारों तींशों 
में स्तान कर आये किन्तु अन्दर की गंगा में स्नान नहीं क्रिया तो 
सब बेकार / 

हमारे पढ़ीसी वेदिक साहित्य में, प्राणों में एक रूपक आया 
है । जब महाभारत युद्ध खत्म हुआ, अठारह अक्षोंहिणी सेना का 
संहार हुआ, इन्सान का खुलकर कत्लेआम हुआ और भाई ने भाई 
की गर्दन पर तलवार चलाई, तब उस भीपण यदूघ के वाद युधि- 
छिर के मन में आया कि हसने वहुत गुनाह किये हैं । इतने पाप कंसे 
घुलेंगे ! उनकी आत्मा में व्यथा होने लगी। सोचने लगे--क्या 
करूँ , वयाःन करूँ ? युत्रष्टिः सालिक मन वाले थे | काम तो कर 
गजरे, पर पश्चाचाप उन्हें परेशान करने लगा । तब उन्होंने अप्ए ते 
कहा--हमने वहुत पाप किये हैं । उन्हें घो डालने के लिए ८ 
तीथों' में स्नान करना आवश्यक है | में अपने पापों को घोने के लिए 
तीथों' में जाना चाहता है | आपका वया राय है 

कृष्ण ने सोचा--युभिष्टिर स्थूल वन रहे हैं। मरहम कहाँ 
लगाना है और लगाना कहाँ चाहते हैं ? मंत्न कहाँ है और धोने 


?छ ै 


अहिसा-दशेंन ] 


कहाँ जा रहे हैं ! अभी सृत्म दशन की बात कहे या तो इनके सन 
की समस्या हल नहीं होगी । और इनका सन कर्मी नहीं बदलेगा 
और मन न चदला तो किस बोलते को बन्द कर देने का फल क्या ? 
ऊिसी को चुप कर देना और बात है और मन को बदल देना और 
वात हे | 


तो कृष्ण ने युधिष्ठिर से कह्ा--धोना ही चाहिए पापों को | 
तुख्हारे जेसे नहीं धोएंये, तो कौन घोएगा ? 
युधिष्टि--अच्छा, महाराज / आज्ञा हो | जाता हूँ] 


कृष्ण वोले--ठीक है | तुम तो जा ही रहे-हो, मगर हम तो 
दलदल में फंसे हैं | हम केसे जाएँ ? किन्तु हमारी यह प्यारी तुँबी 
है । इसे ही लेते जाओ | इसे भी स्नान कराते लाना | 

यधिष्टिर को कृष्ण का उपहार मिला स्नान कराने के लिए तो 
मानों हप्स हा यिल यए | बोले--महाराज, इसे जरूर स्नान करा- 
ऐंगे ओर सबसे पहले कराएँगे | 


कृष्ण ने कह्म--देखो , भल मत जाना। 


युपिध्िर बॉले--महाराज, यह तंबी तंबी नहीं हे । यह तो 


आप हा हैं | अतः इसे सब से पहले और सभी तीथों'. में जरूर 
स्नान करायेंगे। 


[ १ 


[ अहिसा : त्रिपथगामिनी गंगा 


बेचारे यधिष्टिर सत्र तीथ करने गए ओर भटक-भटक कर 
स्नान करके आ गए | क्षप्णु का दरवार लगा था। कृष्ण सिंहासन 
पर विराजमान थे | तब सारी सभा के बीच थरुधिष्टरर आदि आकर 
बेठ गये | 

कृप्ए--स्नान कर आए ? 


युधिष्टि-हाँ, महाराज, सब गंगा यमुना आदि तीथों' में 
स्नाव कर आए | 


कृप्ण--पाप घो आये ? कहीं लगा तो नहँ। रहा 


यूधि०--आपकी कृपा से सव धो डाले | और गए तो इसलिए 
ही थे, फिर वचा कर क्‍यों लाते ? 


कृप्णु--ठीक | हमारी हूँवी को भी स्नान कराया या नहीं ? 
युधि०--महाराज, तबी को केंसे न कराते ? सब तीथों' में उसे 
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पहले स्नान कराया ओर वादमें हमने किया | 

अब कृप्ण ने अपनी तुँबी को हाथ में लेकर कहा-हमारी तेँ 
हु तीथों' में स्वान करके आईं है | अब यह पत्रित्र हो गईं है| तुम सभी 
समासद्‌ तीर्थस्नान करने नहीं गए हो तो इसे पीस कर चूर्ण बनालो । 
थोड़ा-बोड़ा चूर्ण सभी लोग खा लो | तुम सव भी पत्रित्र हो 
जाओगे । 


आओ 


अहिंसा-दर्शन ] | 


चर तेयार हो गया ओर सब को थोझ़-थीड़ा दे दिया गया | 
कृष्ण महाराज की आज्ञा थी सो सभी ने थोड़ा-थोड़ा अपने मेह में 
डाला | पर वह तो कड़वा जहर था । सब के रंय रूप बदल यए। 
मख विपणण, नाक-भौंह बरी तरह तन कर रह यए | बहुतों. को तो 
उल्टी भी हो गइ | कोइ बाहर जाकर थ-थ्‌ करके थूक आए | 

सभा की यह रंगत बदली देखकर कृष्ण ने कहम-यह व्या 
कर रहे हो ? तंबी इतनी पवित्र होकर आई और तुम इसका अपमान 
कर रहे हो ? इसे तो बड़े ग्रेम से, यहरी श्रदूधा से ग्रहण करना 
चाहिए था ( 


' सव ने कहा--महाराज, वात तो ठीक है मगर कड़वी बहुत 
है | नियली ही नहीं जाती | 


कृष्ण वोले -तुम कूठ बोलते हो | इसका कड़वापन तो 
यया मया मे हा निकल गया | फिर भी यह कड़वी. केसे रह गईं? 
दया युवाहर, तुमने कहा न कि इसे तीर्थों' में स्नान करा दिया हैं ? 
फिर यह कड़वा कसे रह गड ? 


यूधिह्र सोच-किचार में पड़ यर । सन ही मन कहने लगे- 
यहे तो इतने बड़े दाशनिक और जिचारंक हैं, फिर भी कहते क्‍या हैं 
कि इसका कड़ग़पन निकल गया होगा ! फिर वह बोले-“'महाराज 
श्तकां कश वार डुवर्कियाँ लगवाई हैं | कड़वापन के लिए तो 


[ 
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[ अहिंसा : त्रिपथगामिनी गंगा 


यह है कि वह इसके वाहर नहीं लगा हे | वह तो भीतर है | रय- 
रय में समाया है | वह केसे दूर हो सकता है ? 


कृप्ण--अच्छा यह वात हे / कड़वापन बाहर नहीं था, 
इसके भीतर था ? 


युधि०--जी हाँ महाराज, वह इसके भीतर था ओर पानी 
भीतर नहीं जा सकता था | वह वाहर ही रहा | 


कष्ण-न्युविष्टिर, यह तो वताओ क्षि तुम्हें पाप भीतर लगा 
था या बाहर ही बाहर लगा था ? पाप शरीर के वाहर लगता हे या 
आत्मा में लगता है ? और तुमने यंगा में किसको स्नान कराया- 
शरीर को या आत्मा को ? तूंबी का कड़वापन वाहर से स्नान कराने 
पर नहीं गया, क्योंकि वह अन्दर था, तो तुम्हारी वासनाओं का, 
ब्राइयों का मेल आत्मा में लगा था । जब आत्मा में, लगा था तो 
वथा तुमने आत्मा को वाहर निकाल कर तीर्थ जल में घोया है ? 


युधिष्टिर--आत्मा को केंसे घोते / हम तो शरीर को घो 
आए हैं । 

कृप्ण--युधिष्टिर, देखों, जहाँ तुम्हें स्नान करना था, वहाँ 
नहीं किया । शरीर के स्नान के लिए क्‍यों भटकते फिरे / बह तो 
यहाँ मी कर सकते थे। कहा है।-- 


श टः । 


आत्मा-नदी संयम-तोयतूणो, सत्यावह्या शील-तटा दयो्मिंः । 

तत्राभिषेकं कुरु पाण्डुपुत्र !न वारिणा शुद्धव्ृति चान्तरात्मा ॥ 

यह आत्मा नदी है | इसमें संयस का जल भरा है। दया 
की तरंयें उठ रही हैं | सत्य का प्रवाह वह रहा है । इसके वल्मचर्य 
रूपी तट बड़े मजूबूत हैं । इसमें तुस्हें स्नान करना चाहिए | अहिंसा 
और सत्य की गंगा में स्नाव करने से ही आत्मा की शुद्दिध होती है। 
शरीर पर पानी ढार लेने से शरीर को सफाई हो सकती है, पर 
आत्मा सच्छ नहीं हो सकती । 

जो वात वहाँ पाणडपुत्र के लिए कही गईं है, वह सभी 
साधकों के लिए समान है | इसे हल करना चाहिए | पर हल कहाँ 
करना चाहते हो ? क्‍या गली के नुक्कड़ पर बेठ कर हल करना हे ? 
या जंगलों में भटक कर ? नहीं, वह हल तो जीवन के अन्दर ही 
मिल सकंता हैं । शुद्धि की साधना भी अन्द्र ही है और शुद्धि भी 
अन्दर ही होती है । सव-से वड़ा देवता अन्दर बैठा हे | दुनिया मर 
के देवता कह पर हों, ड्िन्‍्तु सकसे वड़ा आत्म-देवता अन्दर ही है । 
इसी देवता की उपासना में तल्लीन होकर, इसके चरणों में लोट कर 
जब तक पाप नहीँ घोओ गे, तव तक वाहर के देवताओं से कल भी 
नहीं होना है । वि 

हाँ, तो कवसे वड़ी गंगा हमारे ही अन्दर वह रहीं हे । 
अहिंसा और सत्य की यंगा हमारी नस-नस में प्रवाहित हो रही हे। 
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[ अहिंसा की कसौटी 


यदि उसकी उपासना नहीं कर सके, सेवा नहीं कर सके तो भयवान्‌ 
की उपासना.या सेवा करने के लिए जो तम चले हो सो अविवेक हो 
सकता हे, भ्रान्ति हो सकती है, हिन्‍्तु सच्ची उपासना एवं सेवा 


नहीं. हो सकती । 


अहिंसा को जब भगवान्‌ कहा है तो वह अपने आप में सतंः 
अनन्त हो गईं | क्‍यों कि जो भगवान होता हे वह अनन्त होता है, 
जिसका अन्त आगया वह भगवान्‌ कैसा ? जिसकी सीमा वध गई, 
वह और कुछ भले ही हो, किन्तु भगवान्‌ नहीं हो सकता | आत्मा में 
अनन्त गुण हैं | भगवान्‌ होने के लिए उनमें से अत्येक यु को भी 
अपने असली रूप में-अनन्त होना चाहिए । आत्मा में एक गुर ज्ञान 
है | जब यहं ज्ञान गुण अनन्त-असीम वन जाता है तभी भगवान्‌ बना 
जा सकता है | इसी प्रकार चारित्र में जब अनन्तता आ जाती है 
दर्शन गुर, वीय॑ और दूसरे ्रत्येह्न गुण जब अनन्त वन जाते हैं, 
तब साधक को भयवत्सरूप की ग्राति होती है । अहिंसा जब भय- 
वान है, परम बह्म है तो अनन्त है और जब अनन्त है तो उत्तकी 
परी व्याख्या हम जैसे साधारण जीव न जान पाते हैं और न कह पाते 
है । केबलज्ञानी यी अहिंता के पूर्ण रूप क्रो जानते तो हैं क्विन्तृ 
वाणी के द्वारा पूर्णतः व्यक्त वे भी नहीं कर सकते | इस भृूमएडल 
पर अनन्त-अंनन्‍्त तीर्थंकर अवतरित हो चुके हैं क्िन्‍्तू अहिसा का 
परिपूर्ण रूप जानते हुए भी किसी के द्वारा नहीं कहा जा सका,तो मुम 


गा 


अहिंसा-दर्शन ] 
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जेसे को तो कहना आ ही कहाँ सकता है ? हम तो अहिंसा को 
अच्छी तरह जान भी कहाँ पाए हैं, उसके अनन्त रूप की कांकी देख 
भी कहाँ पाए हैं ? 

किर भी अहिंसा की विराट झांकी हमारे सामने आईं हे और 
इतनी वड़ी वह कांकी हे कि संभव है दूसरों के सामने न आई हो । 
वह इतनी विशाल ओर विस्त॒त मांकी है, जो हमारे लिए तो बड़ी से 
चड़ी है । हम जब पढ़ते हैं ओर शात्रों की वाते करते हैं,जान पड़ता हे 
चड़ीवारीकी में घूम कर चले यए | मगर जिन्होंने उसे जाना है और कहा 
है, वे बतलाते हैं कि यह तो अनन्तताँ भांग ही कहा गया हे ? महां 
समुद्र से से एक ही बूंद बाहर ऐैका गया है ? यह अनन्तवाँ भांग ही 
कहा गया है / यह अनन्तवाँ भाग और एक बूंद भी जो- शास्त्रों सें 
आया है, वड़े विस्तार में हे | वह प्रा पढ़ा भी नहीं गया, संगम 
भी नहीं गया, किन्तु जो सी कछ थोड़ा-ता पढ़ा और समझता गया है; 
वह भी आपको समकाया नहीं जा सकता | फिर भी जो कछ रुमस्ायां 
जा रहा हैं वह भा चहुत बड़ा वात है और उस्ते आपको घेय के साथ 
समझना हैं | ' 
उस विराट अहिंसा के स्तररूप को आपको समझना है और 
तय करना है कि आपको मानव वनना है या दानव बनना है ? जब 
भनुप्य क सामने मानत्ता और दानत्रता से से किसी एक की चन लेने 
का सवाल खड़ा होता है तो अहिंसा सामने आकर खड़ी हो जाती हे । 


(९७ 


[ श्रहिंता की कसौटी - 


अनंन्त अनन्त काल से यह संकरल्य ही मन में उत्तर नहीं हुआ । 
अनादि काल से आणी दाववता के कुप्थ पर सटक रहा 
है और कही-कही तो दानवता के आवेश में इतनी हिंसा की 
कि जूमीन को निरीह ग्राणियों के खून से तर कर दिया। फ़िर भी 
उसे यह संकल्प नहीं आया कि में सानर॒ वन्‌ या दानव वन ? यह 
जीव एक दिन उस अवस्था में भी पड़ गया कि वाहर से जरा भी 
हिंसा नहीं की, उस एकेन्द्रिय ओर नियोद दशा में कि जहाँ अपना 
रक्षण करना भी अपने लिए मुश्किल हो गया | वहाँ तो यह संकल्प 
आता ही क्या कि मर्के मानव वनना है वा दानव ? राक्षस बनना है 
या इन्सान ? संसार चक्र में सटकता हुआ यह ग्राणी क्रिस-क्रिस यतियाँ, 
एवं स्थिति में नहीं रहा हे ? इस असीय संततार में जितनी थी यति 
स्थितियाँ, योनियाँ हैं, उन सव में एक-एक वार नहीं, अनन्त-अननन्‍्त 
वार थह गया, रहा, * मगर किसी भी स्थिति में यह संकल्य नहीं 
जाया कि सके वनना क्‍या हैे-मानव या दानत्र ? जिस दिन आत्मा 
के सामने यह ग्रश्न खड़ा होता है कि मुर्के क्या बनना हे, उर्सा समय 
अहिंसा चागने आती है और कहती हे--तु्के इन्सान बनना हैं तो 
मु्के स्रीकार कर, मेरा अनुसरण कर, सेरे चरणों की पूजा कर, मेरे 
चरणों पर अपना जीवन उत्सर्ग कर | 
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अहिंसा-दशन ] े 

अपनी जिन्दगी को यदि इन्सानियत के महान्‌ साँचे से 
हालना है और मानता के संहान्‌ स्वरूप को ग्राप्त करना है तो 
समझ ले कि अहिंसा के बिना मानव, सानव नहीं वन सकता | इस 
मिट्टी के ढेर को अनन्त-अनन्त वार लिया और छोड़ दिया। इसके 
लेने और छोड़ देने से मानत्रता नहीं आती | जब अहिंसा के भाव 
जागेंगे, प्रेम के साव जायेंगे, अपने ही समान दूसरों की जिन्दगी को 
तमभने की विश्व-चेतना जायेगी, अखिल विश्व में इन्सानियत की 
पवित्र भावचा भरेगा तभी सच्चे अथों' में इंसानियत आंयगी | और 
जितना-जितना अहिंसा का विराट रूप जानता जायगा, जीवन में 
उतारता जायगा, उतनी ही तेरे भीतर भगवत्‌ चेतना तथा ईश्वरीय 
ज्योति जायती जाययी | जब भी कभी भगवत्‌्-चेतना जायेगी, तभी 
यह दुष्कर्म और पाप जो त्॒े सब ओरे से घेरे खड़े. हैं, कटपट -माग 
खड़े होंगे | मानव, जब भी कमी तुझे कठिनाई हो कि मैं क्या करू , 
तव ययवान्‌ महावीर की अंहिंसा की यह. व्याख्या तुझे रास्ता 
दिखलाएगी:--- ई 

सब्बभूयप्पभूअस्स, सम्सं भूयाईं पासओ | 
प्हिआसबस्स दंतस्स, पावकम्सं न बंधइ-॥ . 
--देशवेकालिंक सूत्र ४. 

संसार भर के ब्राणियों को अपनी आत्मा के समान समझो 

यहाँ अहिंसा की व्याख्या है, यही अहिंसा का भाष्य और महाभाष्य 


[ ९६ 
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है और यही अहिंसा की महान कप्तोटी है | जिस दिन, जिस पढ़ी 
तू अपने आप में जो जीने का अधिकार लेकर वेठा है वहीं जीने का 
अधिकार सहज भाव से दूधरों के लिए भी देगा, तेरे अन्दर दूसरों के 
जीवन की परवाह करने की मानवता जागेगी, दूसरों की जिन्दरणियों 
को अपनी जिन्दर्गी के समान देखेगा ओर संसार के सच ग्राणी तेंरी 
भावना में तेरी अपनी आत्मा के समान वनने लगेंगे और सारे संसार 
को समान दृष्टि मे देखने लगेगा--ज्ञान और विवेक से देखेगा क्रि 
यह सब ग्राणी मेरे ही समान हैं, मुझ मे और इनमें कोई मॉलिक 
अन्तर नहीं है, जो चीज तुझे प्यारी है वह दूसरों को भी प्यारी 
और पसन्द है तभी समझना कि मेरे अन्दर अहिंसा है । जब तक 
तेरा यह हाल है कि मेरे लगी सो दिल में और दूसरों को लगी 
सो दीवार में? यानी चोट लगने पर दर्द मुझे ही होता हे दूसरों को 
नहीं होता, तब तक अहिंसा नहीं आ सकती | पक्का सम ले कि 
जब तेरे मन को, तेरी भावना को चोट लगती हे ओर दर्द से घवराने 
लगता हे तो दूसरों को भी दर्द से पीड़ा होती हे | इस प्रकार दूसरों 
के दर्द की अनुभूति जब तेरे दिल में अपने दर्द की तरह होने लगे 
तो समझ लेना कि अहिंसा मगवती तेरे भीतर आ विशजी है | 
भगवान ने कहा है 
सव्बे जीत्रा वि इच्छृति, जीविडं न मरिज्निडं । 
तम्हा पाणिवहं घोर, निर्गंथा वज्वयंति णुं॥ 
““देशवेकालिक ६, ११ 


रै० ] 
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! मगबान्‌ से योौतस ने पूछा या क्रिसी और शिष्य ने प्‌छाअभो / आपने 
हिंसा क्‍यों छोड़ी ? अहिंसा के पथ पर क्‍यों आए ? भंते / अनेक कष्ट 
! और पीड़ाएं सहन करते हुए भी इस दुर्गम मार्ग पर ही क्यों चल रहे हैं ? 


तब संगवान्‌ ने सीवा-सादा, सहज ही समझ से आ जाने 
वाला किन्तु प्रभावशाली उत्तर दिया--““आपयुष्मत्‌ / सब जीव जीना 
चाहते हैं / कोई मरना नहीं चाहता | सभी को अपने जीवन के ग्रति 
आदर और आर्कात्ताएँ हैं। सभी के लिए सतत ग्रयत्रशील हैं, 
अपने अस्तित्व के लिए संघर्ष कर रहे हैं, सत्ता के लिए जूझ रहे हैं। 
तो जता तू है वेषे ही सब हैं। इसलिए मैंने ग्राएवप अर्थात्‌ हिंसा 
का त्याय किया है और दूसरों को सताना छोड़ा है । स्वयं को सताया 
जाना पसंद होता तो दूसरों को सताना न छोड़ते । मारा जाना पसंद 
होता तो मारना न छोड़ते | सयर सभी ग्राणियों के जीवन की एक 
ही पाया हे ।?? ह 


श्रीआचारांयमृत्र यही कहता है।-- 


सब्दे पाणा पियाउया, सुहसाया, दुक्घपडिकूला, अप्पिय- 
वहा, पियजीविणो, जीविडकामा | सम्वेसिं जीविय॑ पिय॑ । . 
॥ १, २, ६२-६३ । 
अर्थात्‌-सव जीव सुख क्रे लिए तरसते- हैं और हुःख से 
घवराते हैं | 


[ रे! 
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इस ग्रक्रार अहिंसा की कंप्तीटी अपनी ही आत्मा है | एक | 
सज्जन कल वात कर रहे थे। वह कह रहें थे कि घ्म ओर अप, 
पुएय और पाप निश्चित नहीं हैं | आप जिसे धर्म समभते हैं, दूसरा. 
उसे अधर्स समझता है| एक जिसे पुण्य कहता है, दूसरा उसे पाप 
मानता है | क्या परीक्षा हैं ? क्रिस कप्तीटी पर इन्हें करे ? 


च्ञः 


मैंने उनसे कहा- यह कर्तोंटी बेदों में, प्‌ राणों या आगयों 
नहीं मिलेंगी | यह कप्तोटी तो मंगवान्‌ ने तुम्हारी आत्मा को ही 
पकड़ा दी है । उसी कसौटी पर जाँचों | यदि तुम्हें कोई मारे, यार्ली 
दे या तुम्हारा घन छीने तो तुम्हारी बया हालत होंगी? और यदि 
कोई गुंडा तुम्हारी वहिन, बेटी या माता की इजत ववबद करे तो 
उस समय तुम्हारी क्या भावनाएँ होंगी ? उस समय पूछो अपनी 
आत्मा से कि यह धर्म हो रहा है या अधर्म हो रहा है ? यह प्‌ राय 
है या पाप है ? 


3 


हजारों पोथे सिर पंर लादे-लादे फिरो तो भी कुछ्च नहीं होगा। 
अहिंसा की परीक्षा और कत्तोटी पोथियों को रगड़ने से या उनके पन्‍ने 
पलटने से नहीं वैयार होगी | आत्मा को रगड़ोगे और विचार करोगे 
तो पता चलेगा.। जब तक तुम्हारे ऊपर नहीं वीती तसी तर्क यह 
बातें हो रही हैं और जब तक आपत्तियाँ नहीं आई तभी तक यह 
बहसें हो रही हैं । 
हा । 


अहिसा-दर्शन ] 


मैंने उनसे पृछा-एक गुंडा है ओर वह हिन्दू त्री के अपहरण 
में हो धर्म समझता है । एके हिन्द मुस्लिस ख्री का अपहरण करने 
में ही धर्म मानता है | तो इन दोनों के लिए वैसा करना घर हो 
यय; ! अगर तुम्हारे ऊपर यही बात गृजरे तो तुम्हारी आत्मा उसे 
धर्म कहेगी या अधर्म ? तुम उस कृत्य को पुएय समझोगें या पाप 
समयझोये ? | 

एक वेदान्ती कहता हे--सारा संसार मिथ्या हे, स्वप्न है, 
अतत्य है | किन्तु जब वही वेदान्ती चार-पाँच दिन का भूखा हो 
आर उसके सामने मिठाइयों का भरा थाल आ जाय और अआरोयने 
(खाने) का इशारा किया जाय तो वया वह उस वक्त भी कह सकेगा 
कि यह तो मिथ्या है, असत्य हे, भ्रम है ? ऐसा कह दे तो उस्ती 
वक्त ख़बर पड़ जाए | तो जब जीवन को परखने का ग्रश्न आता हे 
ओर सामने सचाइयाँ आती हैं, तभी वास्तविफता का पता चलता 
है । एक हिन्दी साहित्यकार ने कहा हेः-- 

जाके पर न फंटी बिबाई, 
सो का जाने पीर पराई ! 

जिसने कष्ट न पाया हो, जिसने पीड़ाएं न देखी हों; फलतेः 
जो मारना हीं जानते हों, सताना ही जानते हों और दूसरों के हृदय 
भाले घुसेड़ना जानते हों और जो मोगविलास की गहरी नींद में सो 

रहें हों--आत्मखरूप को नहीं देख पा रहे हों, उन्हें केसे मालूम 


(पक 
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होगा कि अहिंसा क्या होती है ? जब मनुष्य दुःख की आय में 
पड़ता है तब जानता हे कि यहाँ घर्म है, अधर्स हे, पुण्य है, पाप 
है / जीवन का देवता किसी विशेष ग्संग पर जब बोलता है तो परी 
तरह पुकार कर कहता है |के यह धर्म हे, यह अपर्म है / 
कल्पना करो--तुस जंयल में जा रहे हो और लाखों के हीरे- 
जवाहिर लिये जा रहे हो । उस समय खन से भरी लप्लपाती हुई 
तलवार लेकर कोई तृम्हारे सामने आकर खड़ा हो जाता है । कहता 
है-- रख दे यहाँ जो हो तेरे पास और मात के घाट उतरने के लिए 
तेयार हो जा |? तो तुम क्या कहोये ? यही किये सब चीजे ले ले 
किन्तु आण रहने दे | लेकिन जब वह कहता है--नहीं, में तो घन 
ऋर तन दोनों लूंगा | यह तो मेरा घर्म है । तू जीता केसे निकल 
जायगा |? और वह मारने के लिए तेयार होता है | तब तुम गिड़- 
यिड़ाते हो उसके सामने और पेरों पड़ते हों और हजार-हजार 
मबते करते हों और फिर कहते हो--जो लेना हो ले लो, पर मेरे 
ऊपर करुणा करो | वह सृत्यु की घड़ी आपसे कहलाती है कि सु 
ब्ोड़ दो | परन्तु वह कहता है, छोड केसे ? मारना तो मेरा धर्म हे, 
कर्चव्य हे | यही तो मेरे धर्म, गुरु और देवता ने मे सिखाया है । 
उक्क विकट प्रसंग पर प्रकट रूप में कहने का साहस, संभव 
है आपको न हो, तो भी मन ही मन कहोग्रे--“ धूल पढ़ें ऐसे धर्म, 
.._ गुरु और देवता पर कि जिसने ऐसा सिखलाया है / सच्चे धर्म, गृरु 
हज] 


्ा 


अहिंसा-दर्शन ] 


और देवता तो दुर्बल की रक्षा करना बताते हैं । जो किसी निरफराध 
दीन-हीन की हत्या करने की शिक्षा देता है, वह धर्म नहीं, अधर्म 
है. गुरु नहीं, कुगुरु है, देवता नहीं, राज्ञस है । भला किसी राह 
चलते आदमी का गला काट लेना भी कोई धर्म है !?? 


कल्पना करो, इतने में ही दूसरा आदमी आ पहुँचता है 
और कहता हैं--“वया कर रहे हो ? तुम इसे नहीं मार सकते ।?? 
जब कि तह पहला कहता है कि मारना येरा धर्म है तो यह दुसरा 
कहता है-- “बचाना मेरा धम है| मेरे देवता, थूरु और धर्म ने 
सिखलाया हे कि सरते जीव को अपना जीवन देकर भी बचाओ |?? 
और वह कहता है--मैं हर्गिज नहीं! मारने दूँगा । तेरा मारने का 
धर्म झूठा है और मेरा बचाने का घर्म सच्चा है !? 

मारने और वच्चने के इस संघर्ष में धर्म की कसौटी ढंढ़ने कहाँ 
जाए ? मारा जाने वाला वीच में खड़ा है | उसी से पूछ लो कि मारना 
धर्म है या चचाना परम हे ? हिंसा में धर्म है या अहिंसा में ? तलवार 
चलाने वाला कहता हे कि हिंसा में चर्म है और तलवार पकड़ने वाला 
कहता है कि अहिंसा में धर्म है । तो जिस पर तलवार पड़ रही है, 
उसा से पूछ लो । जिस पर गजर रही है उसी से पछी | जिस पर 
तलवार का कटका पड़ने वाला हे उसी में पछ देखो कि हिंसा में 


धर्म है या अहिंसा में ? यही सबसे वढ्‌ कर आत्मा की कत्तौटी है | 
एक सन्त ने कहा है ः--. 
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श्रुयतां धमसबस्व॑ श्रुत्वा चेवाधायताम । 
आत्मन: प्रतिकूज्ञानि, परेपां न समाचरेत। 

धर्म के रहस्य को सुनो और जितने भी मत-मतान्तर हैं, सब 
को वातें सुनो | कहीं इधर उधर जाने-आने से, सुनने से धर्म भागता 
नहीं है । दुसरे के घर्म को भी मालूम करों | पर सब घ्मों' का निचोड़ 
एक ही है कि अपनी आत्मा के प्रतिकुल जो वातें मालूम होती हों, 
जिन वातों से तम्हारे मन में पीड़ा उम्तत्र होती हों, वह वोले--गाली 
देना, अपमान करना, नुकसान पहुँचाना, कष्ट पहुचाना आदि--तुम 
दूसरों करे लिए भी न करो | यही सब से वड़ा पर्स है, अहिंसा हैं । 
जो व्यक्ति के अहम्‌? भाव को व्यक्ति के अन्दर ते निकल कर आणी- 
मात्र में विरेर देता है, व्यक्ति के भीवर सीमित स्नेह की संक्रीर्स वृत्ति 
को विशालता और विराटता प्रदान करता हुआ चलता है और अन्त 
में जगत्‌ के कोने-कोने में उसे फैला देता है, वही सच्चा धर्म हे । 

आज की सव से बड़ी समस्या क्या हे ? संसार क्यों चत्रकर 
में पड़ा है ? नित्य नये-तये संघर्षों' का जन्म क्यों हो रहा है ? वर्ग 
गत संघर्ष क्‍यों देत्य की तरह भयानक होकर परेशान ओर भयभीत 
कर रहे हैं ? इन सव के मूल में एक ही चींज है और वह यह कि 
हमारे अन्दर वह धर्म आज सजीव नहीं रह गया है । मनुष्य अपनी 
वासना के लिए, खाने-पीने के लिए, भोग-बिलास के लिए दूसरों को 
बर्बाद कर रहा है, नेस्तनावृद कर रहा है | उसके लिए कृचली जा 


१३ | 


अहिसा-दर्शन ] 


रही हैं दूसरों की जिंदगियाँ तो भले कुचलें, किन्तु मेरा घर भर जाना 
चाहिए | मेरी जिंदगी को आराम मिल जाना चाहिए । इस ग्रकार 
मनष्य अपने अन्द्र बंद हो गया है, फलतः उसे नहीं मालूम कि 
द्सरो पर केंसी यूजर रही है ! तो ऐसा ग्रेम, अपने अन्दर जागता 
हुआ भी ग्रेय नहीं स्वार्थ है, मोह है ओर अज्ञान क। छापा में पढ़ा ' 
है | वह धर्म नहीं है | इसी की बदौलत आज संसार की यह दुर्दशा 
है | वही प्रेय जब दसरों के लिए संकट में काम लगेगा, करुणा की 
धारा में वहेगा ओर सर्मा2 के रूप में म्लाता जायगा तो वही अहिंसा 
के सांचे में ढूलता जाएगा | 


जो आदमी अपने अन्दर बंद हो गया हे, स्वार्ों' से बिर गया है 
ओर जिसे अपनी ही जरूरतें और चीजें महत्वपूर्ण मालूम होती हैं और 
उनको पूर्ति के लिए दूसरों की जिंदगी को लापरवाही करता है और 
ऐसी लापरवाई करता है जेसी एक नशेवाज ड्राइवर | मान लीजीए 
एक डुाइवर है | उसने नशा कर लिया हे | वह मोटर में वेठ जाता है 
और प्री रफ्तार में मोटर छोड़ देता है । अब मोटर दौड़ रही है, 
ओर डाइवर को भान नहीं हैँ कि इस रास्ते पर दूसरे भी चलने वाले 
हैं । दूसरों के जीवन थी इस सड़क पर घूम रहे हैं, वे मेरी बेहोशी 
से कचले जा सकते हैं | वह तो नशे की मस्ती सें झूम रहा है और 
मोटर उसकी तीवतम बेय के साथ दौड़ी जा रही है। क्‍या यह 
डाइबर सच्चा ओर ईमानदार ड्राइवर है ? नहीं, कमी नहीं। इसी 


[ रै७ 
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प्रकर जो मनृप्य अपने लिए स्वार्थ या वासना का प्याल्ा चढ़ा लेता 
है और अपनी जावन-गाड़ी को उन्मुक्क एवं तीव्र यति से कि दूसरे 
जीवन कुचले जा रहे हैं, मर रहे हैं, इसकी उसे तनिक भी चिन्ता 
नहीं है | वह सनुप्य भी सच्चा मनृप्य नहीं है । 


गाड़ी को तेज रफ़्तार में छोड़ने पर कोई दुर्घटना या खतरा 
हो सकता है अतः उसे ब्रेक लगा कर चलाना चाहिए । जिस 
मोटर गाड़ी में तक न लगा हो, क्या याड़ी को चलाने का अधिकार 
मिल सकता हे ? ब्रेक हीन गाड़ी चलाना दराडनीय हे। जीतन की 
गाड़ी को भी संयम का वेंक लगाओं। संयम का थक लरने पर 
जीवन गाड़ी स्वयं भी सुरक्षित रहती हे और दूसरों को भी सुरक्षित 
रखती है । हाँ, तो कोई ड्राइवर सोच-समककर मोटर चला रहा है 
नशा उसने नहीं ले रखा है और दिमाय को तरोताजा रख कर चला 
रहा है, और मोटर को जैसे तेसे मरते-मारते ठिक्राने पहुंचा देना 
मात्र ही उसका लक्ष्य नहीं है, किन्तु सड़क पर किसी को किसी 
प्रकार का नुकसान भी नहीं होने देता और सकुुशल ठिकाने पहुंच 
जाता है तो वही सच्चा और होशियार डाइवर है | अतएव जब वह 
चलाता हे तो दाएँ-बाएँ वचाकर चलाता हे | फिर भी मनुष्य, मनुप्य 
है, कभी भूल हो जाती है, अस्तु उसके बचाने का पूरा प्रयत्न काने 
पर भी कोई पेंट में आ ही यया या जब सामने कोई आया और 
उसने ब्रेक लगाया मगर जेक फल हो गया और याड़ी नहीँ रुकी, 


को 
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तो ऐसी स्थिति में कहा जा सकता है श्ि वह उस हिंसा के पाप का 
भायी नहीं हुआ | 

हाँ, तों आप भी जीवन की गाड़ी लेकर चल रहे हैं । गाड़ी 
को घर से बाहर न निकाल कर केवल घर के गरेज में बन्द कर देना 
ही मोटर याड़ी का उपयोग नहीं है | मोटर का उपयोग तो सेदान 
में चलाना है | डिन्‍्तु चलाने का उचित विवेक रहना चाहिए । इसी 
प्रकार जीवन में भी यन को बन्द करके सुला दो, जीवन की सारी 
हरकतें बन्द कर दो और शरीर को एक मसाँस-पिएड बना कर किसी 
एक कोने में रख छोड़ो तो इससे वया होने बाला है? जीवन को 
यति शील रहने दो | यति हीच जीवन, जीवन नहीं, जीवन की 
जिन्दा लाश है | गर्दे की तरह निश्किय पड़े रहना, कोई धर्म 
नहीं है । | 

महावीर कहते हैं--जीवन को चलाने की मनाई नहीं है। 
गृहस्थ हो तो उस रूप में गाड़ी को चलाने का हक है और साधु 
हो तो थी चलाने का हक है किन्तु चलाते वक्त नशा मत करों। 
वेभान न वनों | मस्तिप्क को सापु और तरोताजा रवखों.। खयाल 
रखो कि जीवन की यह गाड़ी किसी से टकरा न जाय | व्यर्थ या 
अनुचित ढंग से किसी को कुछ नुकसान न पहुंच जाय | 

तो इन सब वातों को ध्यान में रख कर ही जीवन की गाड़ी 
चलानी चाहिए | फिर भी कदाचित्‌ भूल हो जाय और हिंसा हो 


[रह 
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जाय तो त्षम्य हो सकते हो | किन्त अन्धे वन कर चल्नांओगे तो 
क्षम्य नहीं हो संकते हो । 
एक वार गौतम ने भयवान्‌ से प्रश्न किया । उन्होंने अपने 
ही लिए नहीं किन्‍त्‌ समस्त विश्व के लिए प्‌छा--भगवन्‌ / जीवन में 
कहीं पाप न लगे, ऐसी राह बताइए, क्‍्योंक्रि जीवन पापसय हे | 
चज्नते हुए भी पाप लगता है | 
--तो खड़े रहो । 
--खड़े-खड़े भी पाप लगता हे । 
--अच्छा, बेठ जाओ । 
"- “ताप तो बेंठने पर भी लगता है । 
। --अच्छा, पढ़ जाओ | सारे शरीर को मुर्दे की तरह पड़ा 
रखो | 
+-पढ़े-पढड़े भी पाप लगता है | 
+-तो मौन घारण करलो । चुप रहो । वोलों मत । खाझ्रो- 
पीओ मत | 
क्या यही जीवन का अर्थ है ? किन्तु जेन-धर्म के समाधान 
करने की यह पद्धति नहीं हे | भगवान्‌ यह नहीं कहते कि चलने 
ते पाप लगता हे तो खड़े हो जाओ | इस पर भी पाप लगे तो वेट 
जाओ और फ़िर पसर जाओ और इस तरह जीवन को समाप्त कर 
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दो | भगवान्‌ के धर्म में सद्या साधक वह नहीं है, जो इधर “वोसिरे? 
कहे और उधर एक जहर की पृड़िया खा ले । बस, राम नाम सत्य ! 
न जीवन रहे और व जीवन की हरकत रहे। जेनधर्स तो यह 
कहता है कि मनुष्य ! तेरी जिन्दगी अगर ५० वर्ष के लिए हैं तो 
५० वर्ष और ?०० वर्ष के लिए हैं तो 72०० वष॑ और हजार वर्ष 
के लिए है तो हजार वर्ष पूरे कर; किन्तु एक वात का ध्यान रख कि/- 
जय॑ चरे जय॑ चिट्टे, जयसमासे जयं सए | 
जय॑ म्ुुजंतो भासंतो, पावकम्सं न बंधइ ॥ दशवैकालिकसूत्र ४,८ 
उपयक्त याध्षा के द्वारा भगवान्‌ महावीर का संसार के समस्त 
साधकों को जीवन-लन्देश है क्रि ग्रत्येक्त काय यतनापूर्वक करो । 
चलना हे तो चलने में यतना रवखो, विवेक खखों। खड़े हो तो 
वेठने की वात नहीं है । खड़े रह सकते हो पर विवेक के साथ। 
वेंटना हो तो भी विवेक के साथ | सोना हे तो सोओ विवेक के साथ | 
खाना हैं या बोलना है तो भी यही शर्ते हे | विवेक के साथ खाओ, 
विवेक के साथ वोलों | फिर पाप-कर्म नहीं वर्धेगें | पाप-कर्म अविवेक में हे | 
वस, विवेक ही अहिंसा की कसौटी हे । जहाँ विवेक है. वहाँ 
अहिंसा है ओर जहाँ विवेक नहीं है वहाँ अहिंसा भी नहीं है । 
विषेक या यतनाप््‌वक काम करते हुए भी यदि कमी हिंसा हो जाय 
तो वह हिंसा, हिंसा नहीं होगी । अनुवन्ध हिंसा नहीं टोगी ॥._ 
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अहिंसा के संबंध में कुछ वातें कही जा चक्री हैं और कुछ 
बातें कहनी हैं। अछिंता को ठीक तरह चममने के लिए, उसके 
वास्तविक ,रूप को जानने के लिए सर्वश्रथम हिंसा को समझ लेना 
जरूरी है, क्योंकि हिंसा का विरोधी भाव अहिंसा है । अहिंसा का 
साधारणतया अर्थ है, हिंता न होना | हिंसा का विरोधी भाव वही 
हो सकता हे जिसके रहते हिंसा न हो सके | इस ग्रकार अहिंसा की 
जो मूल व्याख्या है वह ग्रथमतः न के ऊपर टिकेयी | अतएव 
अहिंसा को प्री तरह समभने से पहले हिंचा को समक लिया जाय 
तो ठीक होगा और उस स्थिति में अहिंसा का ठीक-ठीक पता लग 
सकेया | हैँ 





नै! द्विंसाए पहवियाएं अहिंसा पहविया चेव ।! 
-दशवेकालिक चूर, प्रथम अध्ययन । 
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महान्‌ तीर्थंकरों ने और जैनाचायों' ने सूल में हिंसा के दो 
भेद किये हैं--(?) भावहिंसा और (२) द्रव्यहिंसा | जब मैंने इन 
भेदों का अध्ययन किया, चिन्तन किया और इन पर गहरा विचार 
जिया तो यालम पड़ा कि हिंता और अहिंसा के विश्लेषण के लिए 
उन्होंने संसार के सामने एक महत्त्वपूर्ण बात रख दी है । 

भावहिंसा क्या हे ? जब आपको आत्मा के अन्दर किसी के 
प्रति द्रेष जाया तो हिंसा हो गई, किसी के प्रति असत्य का संकल्प, 
चोरी का संकल्प और व्यसिचार करने का थ्राव आया; क्रोध, मान, 
माया और लोग की भावनाएं जायीं, जो जीवन को अपवित्र बनाती हैं, 
तो हिंसा हो यश । इसे हम भावहिंसा कहते हैं | भावहिंसा से, सब 
ते पहले हिंसक का ही नाश होता हे । आपको क्रोध आया और 
ज्यों ही क्रीप आया कि सन सें आग लग गई और किसी कः सर्व- 
नाश करने का विचार किया | वस, यह भाव आया कि हिंसा हो 
गई | दूसरे की मारना या उसको पीड़ा पहुँचाना आपके लिए हर- 
समय शकय नहीं हैं । कोई आप से दुवल्न होगा तो उसके सामने 
आप अपनी ताकत का उपयोग कर सकते हैं । अगर वह. आप से 
ज्यादा शक्तिशाली हुआ तो आप स्त्रयं जल कर रह जाएँगे | उसका 
कुछ वियाड़ नहीं पाएँगे | इस तरह बाहर की हिंसा की या नहीं की, 
सयर खुद तो जले ओर अन्दर ही अन्दर जलते रहे | 


कछ वच्चे एक वच्चे को चिढ़ाते हैं और गन्दा कह कर उसका 
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मजाक करते हैं | वह खिसिया कर कहता है--में यन्‍्दा हैँ ? अच्छा 
गनन्‍्दा ही सही । ओर वह अपने हाश्र में क्रीचड़ लेवा है और दुत्तर 
बच्चों पर उछालने के लिए उनके पीछे दोड़ता हे। वच्चे तेजी से 
भाग जाते हैं ओर वह उन पर कीचड़ नहीं उद्धाल पाता या उद्धाल 
भी देता हे तो दूसरों पर कीचड उछली या न उद्चली, सयर उसका 
हाथ तो कीचड से यर ही गया / अगर कीचड़ उद्धालने वाला तेज 
दौड़ता है और दूसरों पर उछाल देता है तव भी उसका हाथ तो 
कीचड़ से यरेया ही । अगर दूसरे वालक तेंज हैं और वह कीचड 
उन पर नहीं उछाल पाता तो वह अपना यन्दा हाथ लिए मन ही 
यमन जलता है । इस ग्रकार दूसरों पर कीचड़ चाहे उछले चाहे न 
उछले, पर उछ्चालने वाला हर हालत में यन्दा हो ही जाता है | 

शासत्रकार यही वात वालजीवों के विषय में कहते हैं । अबि- 
वेक़ी जीव्र बच्चों के जैसे खेल खेला करता है। वह अपने मन में 
दूसरों के ग्रति ब्‌रे भाव, बुरे संकल्प पैदा करता हे और उनके कारण 
अपने अन्दर मेल भर लेता हे--अन्तःकरण को मलीन बना लेता हे 
और आत्मा के गूरणों की हत्या कर लेता है | क्रोध आया तो क्षमा 
की हत्या हो गईं, अभिमान आया तो नम्रता का नाश हो गया, 
माया आईं तो सरलता का संहार हो गया और लोग आया तो 
सन्‍्तोप का गला घुट यया । असत्य का संकल्प आया तो सत्य की 
जो महक आ रही थी वह समाप्त हो गई। इस ग्रकार जो मेँ 
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व्राई आत्मा में पतपती है वह अपने विरोधी सदगुण को कुचल 
देती हे | 

रात को आना हो तो कैसे आए ? दिन को जब तक कुचल 
न दे, दिन जब तक सम्राप्त न हों जाय और सूर्य की एक भी किरण 
को समाप्त न कर दे तब तक रात केसे आए ? रात हो गड है तो 
समझ लो कि दिन नए्ट हो गया है और सरज छिप गया है | 

हमारे जीवन में भी जब अमावस्या की रात आती है, अर्थात्‌ 
हिंता, असत्य आदि की काली घटाएँ घुमड-घुमड कर आती हैं तो 
अहिंसा, सत्य और करुणा की जो ज्योति जगयया रही थी, समझ 
लो, वह नष्ट हो जाती हे । वहाँ दिन छिप जाता हे । 


तो सावहिंसा आत्मा के यूणोों की हिंसा कर ही डालती है । 
रह गई दूसरों की हिंसा, सो वह देश, काल आदि पर निम्भर है | 
सम्मत्र है कोई दूसरों की हिंसा कर सके, किन्तू अपने आप तो जल 
ही जाता है | * 

दियासलाई को देखिए । वह रगड़ खाती है और जल उठती 
है । स्॒यं जल उठने के वाद वह घास-पात आदि को जलाने जाती 





# स्वयमेवात्मनात्मानं हिनस्त्यात्मा प्रमादवान्‌ || 
पूर्व प्राग्यन्तराणां तु पश्चात्य्याद्या न वा वध: | 


-राजवार्तिक ७, १३। 
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है । वह खुद तो जल गई है, अब दूसरों करो जलाये या न भी 
जलाये | वह जलाने चली और हका का कोंका आ यया तो बुक 
जाने के कारण दूसरे को नहं/ जला सकेयी; संगर अपने आप तो 
विना जली नहीं रही | 


इस ग्रकार भावहिंसा अन्तरंग में तो जलन प्रंदा करती ही 
है | उसके वाद दूसरे आ्राणियों की हिंता हो तो वह द्रव्यहिंसा भी 
होगी | द्रव्यहिंसा कदाचित्‌ हो या न हो, पर हिंसामय संकत्य के 
साथ भाषहिंसा तो पेदा हो ही जाती हे । 


शात्रकार कहते हैं कि इस जीवन से सलभत ओर सब से 
बड़ी बराईं भावहिंसा है और इसी से तम्हें सबसे बड़ी लड़ाई लड़नी 
है । तुम्हें अपने सबते बड़े अन्दर के शत्रु का संहार करना हे और 
मित्र को पेदा करना है | राजपिं नमि ने कहा है।-- 

अप्पाणमेव जुज्मादि कि ते जुज्मेश बज्मओ 
---उत्तराध्ययन सूत्र, 8, ३५ 

राजपिं ने कहा--जीवन में कितनी हो बाहर का लड़ाइयाँ 
लडी और कितना ही खून वहा और वहाया किन्तु उनसे जीवन 
का सही फैसला नहीं हुआ है | अब तो अपने विकारों औऑर वात- 
नाओं से लड़ना है । अगर इस लड़ाई में कामयावी हो जाती है तो 
बाहर के शत्र आप ही आप शान्त हो जाएंय | उनका शान्तर करने 


धद | 
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वाले सटगण अन्दर बेटे हैं इललिए त अपने से लड़ । अपने से 
लड़ने का अर्थ है, अपने विकारों से, अपनी हिंसा-वृत्ति से लड़ना | 
यहिंसा की जननी, यह अन्दर की हिंसावृत्ति ही तो हूँ | 


द्रव्यहिंसा और भावहिंसा को लेंकर हिंसा के चार विकल्प 
किये यये हैं | * आयस की परग्परा में उसे चोभंगी कहते हैं। वह 
इस प्रकार है।-- 
(2) यात्रहिंसा हो, द्रव्यहिला न हो | 
) द्रव्यहिंसा हो, भावहिंसा न हो | 
) द्रव्यहिंसा सी हो और भावहिंसा भी हों । 
) द्रव्यहिंसा न हो और भावहिंसा भी न हो | 


ब 
६ 
( ब्टे 
गा 

$ 


कहा ऐसा प्रसंग आ जाता है और अकसर आता ही रहता 
हे कि सावहिंसा हो, मगर द्रव्यहिंसा न हो | जेसा कि अमी कहां 
गया था, अन्दर हिंसा क भावना जायी, हिंसा का विचार पेंदा हो 
गया और अपने जीवन के दुर्गेणों और वासनाओं के द्वारा अपने 
सदूगुणों को वर्बाद कर दिया तो मावहिंसा हो गई किन्तु दूसरे का 
कुछ वियाड नहीं कर सका तो ड्रव्यहिंसा नहीं होने पाई । 

तन्दुलमच्छ का वर्णन आपने सुना हे * कहते हैं, बड़े-बड़े 
समुद्रों में हजार-हजार योजन के विशालकाय मच्छ पड़े रहते हैं और 





# देखिए, दशवें चूरि-प्रथम अध्ययन । 
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जव पड़े रहते हैं तो गेह खोले पड़े रहते हैं | जब वह सांस खींचते हैं 
तो हजारों यहुलियाँ उनके पेट में झास के साथ सिंची ॥ली आती हैँ 
और जब सांस छोड़ते हैं तो वाहर निकल जाती हैं | इस तरह प्रत्येक 
ख़ास के साथ हजारों बछुलियों अन्दर आती और वाहर जाती हैँ । 
ऐसे क्रिसी मच्छ की मोह के ऊपर,कछ आचार्य कहते हैं कान के ऊपर, 
वह तंदुल मच्छ रहता हे । वह कहीं भी रहता हो, उसकी ऋवयाहना 
चावल के वराबर होती हे | उसके सिर है, आंखें हे, कान है, नाक 
है ओर सभी इन्द्रियाँ हैं । शरीर थी है और मन भी है। वह उत्त 
विशालकाय महागत्स्य को भोंह या कान पर--क्हीं भी वठा रहता 
है | वह बेठा-बेठा क्या देखता है कि इस महासत््य की आस के 
साथ हजारों मछलियाँ भीतर जाती हैं और फिर वाहर निकल आती 
हैं। और वह सोचता है--ओह / इतना वद्धा शरीर पाया हैं, 
इतना भीमकाय यह मच्छ हे, किन्तु क्रितना सूखे ओर आलसी है! 
होश नहीं हे इसे जीवन का क्षि--हजारों मछुलियाँ आईं और यों 
ही निकल गईं / क्या करू , मे ऐसा शरीर नहीं मिला / सिला 
होता तो क्या में एक को भी वापिस निकल जाने देता ?? किन्तु जब 
मछलियों का ग्रवाह आता हे तो वह सिसक जाता है, डर जाता है 
कि कहीं में कपट्टे में न आ जाऊं, यर न जाऊं / वह कर कछु भा 
नहीं पाता, किन्तु इस व्यर्थ की दुभावना से ही उसको हजारों जिन्द- 


गियाँ वर्बाद हो जाती हैं । 
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अरे / जब कछ सत्त पाया नहीं है जिन्दगी में तो तू क्‍यों 
बेकार जल रहा है ? 


तन्दुल-मत्््य मछलियों को निकलती देख हताश हो जाता 
है कि हाय, एक भी नहीं मरी ! वह इन्हीं दुः्संकल्पों में उलमा 
रहता है, किन्तु रक्त का एक बूंद भी नहीं पाता है | वह 
किसी को एक चुटकी भी तो नहीं मर पाता। अ्रन्तम्‌ हर्त भर 
की उसकी नन्‍हीं-सी जिन्दगी हे और उस छोटी-सी जिन्दगी में ही 
वह सातवें नरक की तेयारी कर लेता हे । 


भावहिंसा की समझने के लिए एक उदाहरण और लीजिए | 
कल्पना कीजिए, किसी डाक्टर के पास एक बीमार आया | वह अपनी 
चिकित्सा कराने के लिए जयह-जयह भटक चुका है और अपने जीवन 
की आशा लगभय छोड़ चका है | डाक्टर के साथ उसका पर्व- 
परिचय नहीं हे । उसने डाक्टर से कहा-'में बीमार रहता हैं । कृपा 
कर मेरा इलाज कीजिए । मेरा होश-ह॒वास ठीक नहीं रहता, इस- 
लिए मेरी यह चार-पाँच हजार की पृंजी आप अपने पास रहने 
से जिए | जिन्दा रह गया तो मैं इसे ले लंगा ।?? यह वात क्रिसी को 
डा्म नहीं है । 


ह.। डावटर ने इलाज शुरू किया । एक दिन अचानक डावटर के 
पया है लोभ जाय ज्ठा | वह सोचने लगा--यह रोगी भयानक रे 


सेयस्त है, मरणासत्र है | सेरे इलाज से यह स्वस्थ हों. जायया वो 
अपनी पूंजी लेकर चलता बनेगा । 


जब मन में दुर्विचारों का शंतान जाय उठता है तो करमी-करथी 
उसे शान्त्र करना कठिन हो जाता है | यह वह भूत-ग्रेत है कि इसे 
जया दिया तो फ़िर उस्ते छुलाने करा मंत्र मिलना जरा सुश्कित हो 
जाता है |. 


"डाक्टर के सन में पाप जाया और उतने रोयी से कह्ा-- 
लो, यह बड़ी वढ़िया और कारयार दवा है। आशा है इसके सेवन 
से तुम्हारी सारी बीमारी रुद्ा के लिए. दर हो जाययी।? और 
उसने जहर का यिलास रोगी के सायने कर दिया | रोयी को जृहर 
दे दिया | 

मगर संयोग की बात / रोगी का रोय जहर से ही ठीक होने 
वाला था । हमारे आयुर्वेदाचार्य कहते हैं-- विपस्य विषमोपधसः 
अर्थात्‌ जहर की दवा जृहर है । रोगी के शरीर में जो जूहर फेल 
गया था, वह जहर से हीं दूर हो सकता था | डाक्टर ने जो जहर 
दिया, उससे शरीर का जृहर नष्ट हो यद्या और रोगी तनदुरुस्तर 
हो गया । की 
८ गे गन्द्- 

वह रोगी अब डाक्टर के ग्रति अपनी कृतन्ञता प्रकट 

है । कहता है--डाक्टर साहब / आप तो खुदा या ईश्वर हैं ' 
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जैसा दयालु और वृद्रिषमान्‌ और कौन होगा ? में मटकते-मटकते 
परेशान हो यया था; जीवन से निराश हो यया था। आपने सके नया 
जीवन दे दिया ! आपके उपकार के बदले में मेरी वह पंजी नगण्य 
है । उसे अपने ही पास रहने दीजिए |? इस ग्रकार वह रोयी “अपनी 
चार हजार की पंजी डाक्टर को अर्पित कर देता है ओर . जहाँ कहां 
जाता हे, डाक्टर का विज्ञापन करता है, उसका युण॒गान करता है |. 

कहानी समाप्त हो चुकी, सगर हसारे सामने प्रश्न उपस्थित 
होता है कि डावढर को क्‍या हुआ ? डाक्टर ने बीमार को मार डालने. 
के विचार से जहर दिया मगर उसे उलटा आराम हो गया | डाक्टर 
को चार-पाँच हजार रुपये मित्र गये, रोगी के द्वारा बढ़ाई सिल नई, 
जनता में उसने प्रसिद्ध भी ग्राप्त कर ली और लोगों ने कहा कि-- 
डाक्टर ने बीमार को जीवन दिया। सयर शात्र क्‍या कहते हें ? 
शात्रों के अनुसार डावटर ने जीवन दिया है या मृत्यु दी है ? वह 
जीवन देने के पुण्य का भागी है या मौत देने के पाप का भागी है? 
उसने मनुष्य की हिंसा की है था दया की है ? 

इस अरन का उत्तर कुछ कठिन नहीं है। मनुप्य में यदि 
सासान्य विवेक हो तो भी वह इसी परिणय पर पहुँचेगा कि भले ही 
डाक्टर, रोगी के ग्राए न ले सका हो और रोगी नीरोग हो गया 
हो. फिर भी डाक्टर तो मनुष्य की हत्या के पाप का सायी ह्ोही 
गया हैं ! यद्यपि वहाँ द्रव्यहिंसा नहीं हुई है, फ्लिर भी भावहिंसा 
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जायी है, हिंसा की भावना उत्तर हुईं है और उस हिंसा की भावना 
के कारण डावटर हिंसा के पाप का भागी हुआ है। इस प्रकार 
डाक्टर ने रोगी को जृहर क्या पिलाया, अपने आपको जहर पिलाया 
है | उसने अपने आपको सार डाला है। अपनी सदुभावना का, 
सदूगुणों का, उँचाइयों का और कत्तेव्य (270५) का बात करना भी 
एक ग्रकार का आत्मघात ही है | 


यह जेनायमों की विचारधारा है। भावहिंसा को समझने के 
लिए उल्लिखित दोनों रूपक वहुत उपयोगी हैं । यहाँ द्रव्यहिंसा कद 
नहीं, भावहिंता ही महतो महीयान: है । वह तंदुल मत्त्य को सातवें 
नरक में ढकेल देती हे | 

अहिंसा के साधकों को इस भातहिंसा से बचना चाहिए । 
तन्दुलमत्स्य जेसे दुश्रकिल्पों से तो अवश्य ही वचना चाहिए। 
अखिल विरव की आत्माओं ले संतों का यह कहना है क्रि-तुम अकेले 
ही दुनिया मर की सारी जिंदशियों के ठेकेदार नहीं बन गये हो । किसी 
का जन्म-मरण तुम्हारे हाथ में नहीं है | फिर क्‍यों व्यर्थ ही किसी को 
मारने की हुर्भावना रखते हो 

.दूसरा भंग या विकल्प वह है, जितमें द्रव्यहिंसा तो हो किन्तु 
भावहिंसा न हो । मान लीजिए एक साधक है, ओर वह अपने जीवन 
की यात्रा तय कर रहा हे। उसके सन में हिंसा नहीं है--हिंसा क 
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वृत्ति नहीं है । वह सावधानी के साथ प्रवृत्ति करता है किन्तु फिर भी 
ह्सि हो जाती है | आखिरकार यह शरीर है तब तक हिंसा रुकती 
नहीं है | तेरहवें गुशस्थान तक अंशतः हिंसा होती रहती हे.। जब 
तक आत्मा सयोगी है तब तक यह ढंग चलता ही रहेगा.।. आप बेटे 
हैं ओर हवा का कोंका लग रहा है तो उससें भी असंख्य जीव मर 
रहे हें। 
“पच्मणोअपि निपातेन तेषां स्थाहिपययः ।! 

एक पलक का झकपना यद्यपि अपने आप में एक सृत्म हरकत 
है, किन्तु उससे सी असंख्य जीव मर जाते हैं। इस प्रकार जब तक 
शरीर है तव तक हिंसा चल रही है और वह भी तेरहवें गुण॒स्थान 
तक | यह वात मैं अपनी ओर से नहीं कह रहा हें किन्तु आयमों में 
ऐसा उल्लेख है । भयवतीपृत्र के अनुसार केवलज्नानियों से भी काय- 
योग की चंचलता के कारण कभी-कभी पंचेन्द्रियं जीवों तक की हिंसा 
हो जाती है | # 


नें: अणयारस्स भंते ! भावियणणों पुरओ जुगमायाए पेहाए रीय॑ 
रीयमाणए्स पायस्स अहे कुक्कुडपोए वा कुलिंगच्छाए वा परियावज्जिज्जा; 
तस्स णं भंते ! हरियावहिया किरिया कज्जइ १ संपराइया किरिया कज्जइ 
गोेयमा ! अणयगारस्स ण॑ भावियषणों जाव तस्स णं इसरियावहिया 
विरिया कड्जइ, नो संपराइआ कज्जहइ | 
-#ी भगवतीधृत्र, श3१८, उ०८ 
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'कीबलज्नानी कही विहार कर रहें हैं और बीच में नदी आ 
जाय तो. क्या करेंगे ? वे नाव में बेंटंगे और यदि नदी में पानी थोड़ा 
है तो.विधि के अनुत्तार पेदल भी जल में से निकलेंगे | तो जीवन के 
कत्र में नाव में वेंठ कर चले या पानी में पर रवखा तो हिंसा से 


सर्वथा. बचाव केसे हो सकता है? नाव्र की और पानी की वात छोड़ * 


भी दीजिए, एक कदम रखने में भी जो हरकत होती हे, उसमें भी 
हिंचा होती है।. 

अब जरा वँध की वात भी सोचिए । तेरहवें गृर॒स्थान वालों 
को-क्रेवलियों को कौन-सी ग्रकृति का वंघ होता है ? उक्त कार्य करते 
हुए भी वे सावावेदनीय का ही वंध करते हैं | यह क्या वात हुई ? 
जीवन के द्वारा होती तो हे हिंसा किन्तु वंध होता है साताबेदनीय 
का / जिन जीवों की हिंसा हुईं हे वे साता में मरे हैं या अताता में ? 
वे कुचले गये हैं, चोट पहुँचने पर मरे हैं या आप ही मर यये हैं? 
किन्तु आगम कहते हैं कि इस स्थिति में वंध होता है पिफ़ प्रय- 
प्रकृति का ही, पापग्रक्ति का नहीं | इस जटिल समस्या पर विचार 
करने की आवश्यकता हे । 

वास्तव में हिंसा कपायभाव मे है । कहां भी है।-- 

प्रमत्तयोगात्‌ प्राणव्यपरोपणं हिंसा !? तत्त्वाथंसूत्र ७, १३ 
'णवयणकायेहिं जोगेहिं दुष्पेउतेहिं ज॑ पाणववरोवणं कज्जइ सा हिंसा! 
--दशवैकालहिक चूरि प्रथम अध्ययन 
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अरथात्‌--जिसी के द्वारा किसी जीव का सर जाना: अपने आप 

में हिंसा नहीं है, डिन्‍्तु क्रोधयाव से, मानभाव, से, मायाभाव से या 
लोययाव से फित्ती जीव के ग्राएों की नष्ट करना हिंचा है । मतलव 
यह है कि क्रोध, मान, साया, लोग, घृणा, द्वप यदि मन में हों 
और मारने की दुव त्ति हो और उस दुवृ त्ति के साथ जीवों को मारा 
या सताया जाता हो तो हिंसा होती है | उक्त कथन का भावार्थ 
यह है कि हिंसा का मृूलाधार कपायभमाव है। अतः जो साधक 
कपायभाव में न हो फिर भी उसके शरीर से यदि हिंसा हो जाती हे 
तो वह केवल व्व्यहिंसा है, सावहिंसा नहीं | द्रव्यहिंसा प्राण 
व्यपरोपण रूप होते हुए थी वह हिंसा नहीं मानी जाती |# केवल ' 
ज्ञानी की यही स्थिति है । वे राय-द्वोप की स्थिति से सर्वथा अलग 
हैं । उनके अन्दर किसी भी आणी के ग्रति दुसाव नहीं है, अपितू 
सद्भाव है | अतः उनके शर्ररादि से होने वाली हिंसा हिंसा नहीं 
है । केक्‍ली हिंसा करते नहीं, अपितु हो जाती है | इसीलिए उन्हें 
वाहर में हिंसा होते हुए भी द्रव्य का ही बंध होता है, साता का ही 
बंध होता है | ह 
जरा शच्दों पर ध्यान दीजिए । यहाँ दो ग्रकार के शब्दों का 

#£ दा प्रमतयोगो नास्ति केवल प्राणव्यपरोपणमेव न तदा हिंसा । 
उक्ते च-वियोजयति चासुभिन च बधेन संयुस्यते ।? 








।घ ४ 
-तत्त्वाथराजवातिंक ७, १३ 
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प्रयोग किया गया है--हिंसा करते नहीं, हो जाती है । इसे यों भी 
कह सकते हैं कि जीवों की मारते नहीं, वे मर जाते हैं | इन दोनों 
में क्या अन्तर है ? 

कल्पना कीजिए, एक साधु विवेकप्‌र्वक योचरी के लिए जाता 
है या कोई ग्रहस्थ विवेकप्‌र्वक यमन-क्रिया करता है। उस समय 
उसमें किसी भी जीव को मारने की वृत्ति नहीं है, फिर भी यदि जीव 
मर जाते हैं, तो कहा जायगा कि वह जीवों को मारता नहीं है किन्‍्त 
जीव मर जाते हैं । मर जाने में पाप वंध नहीं है किन्त मारने में पाप 
बंध है । इस सम्बन्ध में आचार्य भद्रवाहु कहते हैं।-- 

उच्चालिदम्मि पाए इरियासमिअस्स संकमदाएं । 

वावज्जेज्ज कुलिंगी मरेज्रण त॑ जोगमासज्ज ॥७४५॥। 

न य तस्स तन्निमित्तो बंधो सहुमी वि देसिओ समए | 

अणवज्जो उवयोगेणं, सब्वभावेण सो जम्हा ॥७४२॥। 

-ओघनियु कि। 

अर्थात्‌-ईयासमिति से युवत कोई साधक चलने के लिए पाँव 
उपर उठाए और अचानक कोई जीव पाँव के नीचे आकर, दव कर, 
मर जाय, तो उस साधक को उसकी मृत्यु के निमित्त से जरा भी वंध 
होना शात्र में नहीं वतलाया है । वर्योकि वह साधक पूर्ण रूप से 
उपयोग रखने के कारण निष्पाप हे | 


पक्ष 
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यही बात दियस्वर परस्परा के आचाय वह्ठकेर ने कंही है | 
ले कहते हैँं।-- - 
पठमिणिफ्त' व जहा. उदएण ण॒लिप्पदि सिणेहगुणंजुत्त' । 
'तह वदसमिदीहिं णा लिपदि, साहू काएस दरियंतो ॥ 
ह -सूलाचार, पंचाचाराधिकार 


कमलिनी का पत्ता जल यें ही उत्तन्र होता है और जल में 
बढ़ता है, फिर भी वह जल से लिप्त नहीं होता, वर्योंकि वह स्नेह- 
गुण से युक्त है | इसी प्रकार समितियूवत्त साधु जीवों के मध्य में 
चरण करता हुआ भी याप से लिप नहीं होता, क्योंकि उसके अन्तः- 
करण से करुणा का अखरड ख्रोत ग्रवाहित होता रहता हे । 

आचाय सुन्दर उपमा के साथ किर इसी वात को स्पष्ट 
करते हैं।-- 

सरवासे्दि पडतेदि जद्द दिदकवचो ण भिजदि सरेदिं' 

तह समिदीह्हिं ण लिपइ, साह्टू काएस इरियंतो ॥ 


घोर संग्राम छिड़ा हुआ है । पानी के वंदों की तरह योद्धायरण 
आपस में वाणों की वर्षा कर रहे हैं। मगर जिसने अपने वक्तस्थल को 
मजवृत कक्‍च से ढक खखा है, उसे क्या छू सकते हैं वे वाण / इसी 
अक्ार जो मूनि श्यासमिति के हड़ कवच से यक्क है, जीबों के समदाय 
सबचरत हुए भा उस्ते पाप नहीं छ़ सकता | 
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यतनापूर्वक अवृत्ति करने ते पाप का स्पर्श नहीं होता, इतना 
ही नहीं, पहले बाँधे हुए कर्यो' का च्ञय भी होता है | वही आचार्य 
कहते हैं।-- 
तम्दा चेट्टिदुकामी जइया तइया भवाहि त॑ समिदो। 
सप्रिदो हु अरुण ण दियदि, खवेदि, पोराणय कम्मं ।। 
«“पंचाचाराधिकार 
ओऔर+-- 
जदं तु चरमाणस्स दयापेहुस्स भिक्खुणो । 
णवं ण॑ बज्मदे कम्मं पोराणं च॑ विधुयदि ।। 
-समयसाराधिका ९ 


अर्थ स्पष्ट है कि जो मुनि यतना. के साथ चल रहा है, जिसके 
चित्त में ग्राणी मात्र के ग्रति दया की भावना विद्यमान हैं, वह चलता 


हुआ भी नवीन कर्मो' का बंध नहीं करता । इतना ही नहीं, वह पहले . 


वेधे हुए क्मो' की निज॑रा भी करता है । 

आचार्यशिरोमणि श्री भद्रवाहु भी ओघनियुक्ति में ऐसा ही 
उल्लेख करते हैं:-- 

जा जयमाणत्स भवे विराहणा सुत्तविहिसमग्गस्स, 

सा होइ निजर-फला अज्मत्य-विसोहि-जुत्तरस ॥७५६।॥। 

गीतार्थ साधक के द्वारा यतमान रहते हुए भी यदि कभी 
हिंसा हो जाती है तो वह पाप-कर्म के बन्‍्ध का कारण न होकर 
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निया का कारण होती है । क्‍योंकि बाहर में हिंसा होते हुए भी 
यतनाशील को अन्दर भावविशुद्धि रहती है, फलतः वह कर्म निजेरा 
का फल अपरण करती हे | 
हाँ, तो मन में, अन्तजगत्‌ में अहिंसा का सायर लहरें 
यार रहा है, कपायक्ृत दुर्भाव नहीं है, असावधानी नहीं है और 
जायरुकता हे | फिर भी शरीर से हिंसा हो रही हे, मार नहीं रहा है 
सिफ मर रहे हैं तो शासत्रकार कहते हैं कि वहाँ द्रव्यहिंसा है, भाव- 
हिंसा नहीं | यह दूसरा संग बन गया | जहाँ ऐसी स्थिति हो वहाँ 
द्रव्यहिंसा होती है, भावहिंसा नहीं होती । द्रव्यहिंसा को स्पष्ट रूप 
से समझने के लिए एक रूपक लीजिए;-- 
किसी डाक्टर के पास एक वीमार आता है । उत्तकी आँत- 
ड्ियों में फोड़ा है | डाक्टर पहले वीमारी का यम्भीरतापूर्वक अध्य- 
यन करता है ओर निश्चय करता हे कि फोड़े का आपरेशन करना 
अनिवाय है । वह वीमार को सना दे देता है कि आपरेशन किये 
विना कास नहीं चल सकता और आपरेशन भी खतरनाक है। 
बीमार वह खतरा उठाने को तेयार हो जाता है | तव डाक्टर, कम्पा- 
उण्डरा के भरोसे न छोड़कर स्वयं अपने हाथों से, अत्यन्त सावधानी 
और इंसानदारां के साथ आपरेशन करता है | उसकी प्रत्येक सांस से 
मानो यही ध्वनि निकलती है कि वीमार किसी ग्रकार अच्छा हो 
जाय | वेचारा वेदना का मारा, सरोेसा करके मेरे पास आया है। 
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गृहस्थ है, वाल-बच्चों वाला है । इसकी जिन्दगी बच गई तो कितनों 
की ही जिन्दयी वच जायगी.| अयर यह मर गया तो ऊितने ही 
तबाह और वर्बाद हो जाएँगे । इस प्रकार डाक्टर के मन में दया का 
प्रवाह उठता है ओर करुणा का करना वहता है। इस स्थिति में 
डाक्टर आपरेशन करता है, मगर करते-करते कहाँ भूल हो जाती 
है । नाड़ी कट जाती हैं | खून की घारा वह उठती है । डाक्टर की 
करुणमावना और भी अधिक जागृत होती हे और वह खून का 
वहाव रोकने के सभी सम्भव ग्रयत्त करता है। मगर उसके अयत्त 
व्यर्थ हो जाते हैं और रोगी की सृत्यु हो जाती है ! 

यहाँ भी वही प्रश्व आ खड़ा होता हे कि डाक्टर को क्‍या 
हुआ ? कहने को-तो कहा जा सकता है कि डाक्टर के हाथ से रोगी 
की मृत्यु हुईं है । न डाक्टर आपरेशन करता, न रोगी को आखों से 
हाथ: घोने- पड़ते | कोई-क्ोई कहते हैं--डाक्टर मूर्ख है, लापरबाह 
हे / अनाड़ी है / रोगी के घर वाले भी उत्तेजित हो जाते हैं और 
डाक्टर को कोसते हैं | उसकी ग्रेक्टिस को भी धक्का पहुंचता है और 
गली-गली में उसकी वदनामी होती है । मगर दुनिया को बात जाने 
दीजिए | वह कुछ भी कहे, हमें तो यह देखना है कि शास्त्र क्या 
कहते हैं । 

शात्रकार कहते हैं कि डाक्टर मनष्य की हिंसा के पाप का 
भागी नहीं हुआ । उसने सदुभावना से, बीमार को साता पहुचाने 


कल 
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के संकल्प से, सावधानी के साथ कार्य किया है | बीमार मर गया है 
मगर डाक्टर ने उसे मारा नहीं है । 


इस प्रकार द्रव्यहिंसा हुईं है मगर भावहिंता नहीं है। इस 
स्थिति में डाक़टर को पुएय ही हुआ हे, पाप नहीं। पुएय-पाप का 
सम्बन्ध कर्ता के अन्तर्जगत्‌ से है, बाह्य जगत्‌ से नहीं । 


इन दोनों दशाओं की तुलना करके देखते हैं. तो विस्मय-सा 
होता है | पहले भंग में एक प्रकार की हिंसा होती हे और दूसरे 
प्रकार की नहीं हे और दूसरे भंग में भी यही वात है। एक जयह 
भातहिंता है द्रव्यहिंता नहीं और दूसरे संग में द्रव्यहिंसा है, भाव- 
हिंता नहीं | फिर भी दोनों के परिणाम में, .नतीजे में, कितना 
अन्तर हे ? 

जो लोग अहिंसा को अव्यवह्ाय कहते हैं, उन्हें इस 
सिद्धान्त पर विचार करना चाहिए | जीवन में अयर हिंसा का 
संकल्प त्याय दिया जाय, निष्कपायत् का भाव अपना लिया जाय, 
तो हिंसा का त्याय हो जाता है | जेनवर्म मुख्यतः हिंसा की वृत्ति 
को छोड़ने के लिए कहता है | वह कहता है कि जितनी-जितनी हिंसा 
की वृत्ति कम होगी, कपाय की दुर्भावना कम होगी, अविवेक कम 
होगा, विषेक जायेगा, उतनी ही जीवन में पत्रित्रता की ज्योति 
जगमयाती जाययी | 5 
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आचाय भद्गवाहु ने उक्त सिद्धान्त का स्पष्टीकरण करते हुए 
ओपनियक्ति में कहा हे।-- 

आया चेव अदह्विंसा आया हिंसत्ति निच्छओ एसो: 

जो होइ अप्पमत्तो अ्रद्िसओ हिंसओ इयरो ॥७५४॥ 

अहिंसा और हिंसा के सम्बन्ध में यह निश्चित सिद्धान्त हैं 
कि आत्मा ही अहिंसा है ओर आत्मा ही हिंसा | जो आत्मा विवेका 
है, सजग हे, सावधान है, अग्रमत्त है, वह अहिसिक है । और जो 
अविवेकी हे, जाय्त एवं सावधान नहीं है, ग्रमाद भाव में पड़ा है, 
वह हिंसक है | 

तीसरा भंग हे--भावहिंसा भी हो ओर द्र॒व्यहिंसा भी हो | 
अर्थात्‌ हृदय में मारने की वृत्ति भी आ यई और मार भी दिया। 
किसी को सताने की भावना भी उत्न्न हुई और सताया भी। इस 
प्रकार की दोहरी हिंसा का फल भी भावहिंसा के समान ही जीवन 
को वर्बाद करने वाला होता है | 

चौथा भंग हे--न भावहिंसा हो ओर न द्रव्यहिंसा हो । यह 
हिंसा की दृष्टि से श॒न्य भंग है । यहाँ हिंसा को किसी भी रूप में स्थान 
नहीं है | ऐसी परिपूर्णा अहिसा मुक्त अवस्था में होती है । न मारने 
की वत्ति और न मारना, यह सरवोंच आदश स्थिति है | 

इस अकार हिंसा की वारीकियों को जब आप समझ जाएँगे 


तो अहिंसा भी आपकी समझ में आ जाएगी | 
छ 
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में रहती है ? जब यह वात ध्यान में आ जाती हे तो अहिंसा का 
शुद्ध रूप भी हसारे ध्यान में आ जाता हे | 

एक वरफ शरीर है और दूसरी ओर आत्मा हे । यह जो बंधन होते 
हैं हमारे जीवन के ऊपर, सो ये वंधन शरीर के द्वारा होंते हैं या आत्मा 
के द्वारा ! जीवन में एक ग्रकार की जो चंचलता, जो हलचल-सी रहती 
है, जिसे शात्र की परिसापा में योग कहते हैं, उसी के द्वारा कर्म 
ढलते रहते हैं । यह हलचल न अकेले शरीर ये होती है और न 
अकेली आत्मा में, वल्कि एक दूसरे के प्रयाद् सम्बंध के कारण दोनों 
में होती है । आप गहराई से विचार करेंगे तो मालम हो जायया कि 
न-केवल शरार द्वारा और न केबल आत्या के द्वारा बंधन हो सकता 
है। केवल शरीर द्वारा बंधन होता तो जब आत्मा नहीं रहती और 
शरीर मुर्दा हो जाता-है, तब भी कर्म वंधन होना चाहिए । म्यर ऐसा 
नहीं होता | तो - समक लीजिए - कि यह शरीर तो जड़ है | यह 
अपने आप मे कुछ नहीं है यह तो मिट्टी का ढेला है जो अपने आप 
कुछ करने वाला नहीं है । जब तक आत्मा को किरण नहीं पड़ती , 
आत्मा का स्नन्‍्दन नहीं होता, तब तक शरीर को क्या करना है 
यदि उसके द्वारा अपने आप से कुछ करना-घरना होता तो आत्मा के 
निकल जाने पर भी कर्म-वंधन होता । 

अश्न होता है, शरीर कर्म नहीं वाँधता तो वया आत्मा 

बाँवती हे ? और यह जो-शुभ या अशुभ जीवन-पाराएँ वह रही हैं 


ह४ | 
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सो शरीर में से नहीं वह रही है तो क्या आत्मा में से वह रही हैं ? 
यदि आत्मा ही शुभ और अशुस को! का संचय कर रहा है, ऐसा 
मान लिया जाय तो जेनपर्स की सर्यादा- साफ नहीं होती । आत्मा 
स्वयं, बिना शरीर के यदि करम-बन्धन कर सकती है तो सिद्घदशा 
से भी कम-चनन्‍्धन होना चाहिए | .सोक्ष में वया है ? वहाँ सिदूघतल 
रूप हे, इंश्वरीय रूप है और परम विश्वुद्ध परमात्मद्शा हे | वहाँ 
शरीर नहीं रहता, केवल आत्मा रहती है | यदि आत्मा ही. कैमे- 
बन्‍्धन का कारण हे तो सिद॒धों की भी कमंबन्धन होना चाहिए 
वहाँ थी शुभ और अशुभ कम होने चाहिए | ययर ऐसा होता नहीं 
| वहाँ आत्मा कर्मवन्‍्धन से अतीत, विशुद्ध ही रहती है | अत- 
एवं स्पष्ट हे कि अकेली आत्मा से भी कर्मो' का वन्‍्धन नहीं होता । 
अब यह स्पष्ट है कि कर्मवन्‍्धन होता है आत्मा और शरीर 
के संयोग से | जब तक दोनों मिले होते हैं, तब तक संसारी दशा में 
कर्म वन्‍्धन चला करता है | जब दोनों अलग-अलग हो जाते हैं, न 
केवल स्थल-शर्रीर वल्कि सत्सम शरीर भी आत्मा से अलग हट 
जाता है, तव वर्मवन्यन का अन्त हो जाता हे | इस प्रकार आत्मा 
और शरीर के संयोग से यह वन्धन की याँठ आई हे | 
कल्पना कीजिए, भंय है और वह अधिक से अधिक तेज घोट 
कर रखी गई है । अब प्रश्न है कि यह जो नशा है, उन्माद हे 
ओर नशे का पायलपन है सो भंग में हे या पीने वाले में हे? यदि 
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पीने वाले में है तो भंग पीने से पहले भी उसमें उन्‍्माद होना 
चाहिए, दीवानापन होना चाहिए, किन्‍्त ऐसा तो हम देखते नहीं 
हैं। भंग पीने से पहले पीने वाले में पायलपन नहीं होता । 

विचार होता है, जो पीने वाला हे, आत्मा हे, उसमें नशा 
नहीं है, उन्‍्याद नहीं है, तो क्या संग में हे ! अगर संग में ही हें 
'तो भंग जब घोट कर गिलास में रकक्‍्खी गई हो तब उसमें मी 
दीवानापन आना चाहिए | मगर देखते हैं, वहाँ भी कुछ नहीं है। 
वह वहाँ शान्‍्तर रूप में, लोटे या गिलास में पड़ी रहती है। किन्तु 
जब पीने वाले का संग होता हैं तव जाकर नशा खिलता है, उनन्‍्माद 
और पायलपंन आता हे | तात्पर्य यह हुआ कि अकेली भंग और 
अकेली आत्मा में नशा नहीं हे, वल्कि जब दोनों का संग होता हे 
तब उन्माद पेदा होता है । 

तो अकेले शरीर पर दोष मत रखिए और न अकेली आत्मा 
को अपराधी समभिए | जब आत्मा निस्‍्संग हो जाती है, नारायण 
वन जाती है तब उसमें कोई हरकत या स्पन्दन नहीँ रह जाता 
है | इसी को योगनिरोध कहते हैं | जब तक आत्मा और शरीर का 
ऐहिक संसर्ग है, तव तक योग है, और जब तक योग है तभी तक 
कर्मवन्धन है | 

इस प्रकार जनधर्म का दृष्टिकोण स्पष्ट हो रहा हे कि हिंता 
की घारा किन-किन नालियों द्वारा बह रही हे? आत्मा के द्वा 
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हिंसा होती है, किन्तु वह शरीर के द्वारा होती है । शरीर में मन 
की और वचन की धारा भी बहती है | यह तीनों “योग? कहलाते 
हैं। अब ग्रश्न यह है कि हम हिंसा पर अतिबन्ध डालें तो किघर 
से ? हम स्थल शरीर को भी पाप करने से रोक देते हैं, वचन को भी 
गलत काम करने से रोक देते हैं और सन को भी अशुभ संकल्प 
करने से रोक देते हैं | शरीर पर नियंत्रण किया तो शरीर के द्वारा 
होने वाले पाप रुक जाते हैं, वचन पर काब्‌ रखने से वचन द्वारा 
होने वाले पाप रुक जाते हैं और मन पर अंकुश लगा देने से मान- 
सिक पाप रुक जाते हैं | इस प्रकार सन, वचन, काय, यह तीन 
आधारभूमिकाएँ हैं और इन तीनों के भी तीन-तीन भेद हैं। मन से 
स्रये हिंता करना, दूसरे से कराना और अपनी ओर से करना-कराना 
नहीं डिन्‍्तु सिर्फ हिंसा करने वाले के काम का अनुमोदन-समर्थन 
करना | इसी प्रकार वचन और फाय के साथ भी यह तीनों विकल्य 

चलते हैं | इन विकल्पों का अन्त इतने में ही नहीं हो जाता है | यह 
और भी आगे चलते है । किन्तु मैं प्रस्तुत शाख्रीय चर्चा को उन 

विकल्पों तथा भंगों से लग्बी नहीं ले जाना चाहता । हमें हिंसा के 

सम्बन्ध में जानकारी ग्राप्त करने के लिए फिलहाल यहीं तक सीमित 

रहना है | 

कवक आनन्द ने दो करण, तीन योग से हिंसा का त्याग 
क्रिया था | अर्थात्‌ करूंगा नहीं सन, वचन और काय से और 
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कराऊया नहीं यन, वचन, और काय से | यहाँ अनमोदन की छट 
रही हुईं है । अब प्रश्न यह है कि एक आदमी तो स्वयं काम करता 
है और उसमे से पाप आते हैं | दूसरा स्रय॑ करता नहीं, किन्‍्त्‌ 
दूसरों से करवाता है और उसमें से भी पाप आते हैं | तीसरा करता 
नहीं, करवाता भी नहीं, सिर्क करने वाले की अनुमोदना या सराहना 
करता है और उसमे से भी पाप आते हैं | मयर प्रश्न है क्रि इन 
तीनों में से किससे पाप ज्यादा हैं ? तीनों विकल्पों से आने वाला 
पाप वरावर-वरावर है या. कहीं कम-बढ़ है ? 

" आपके सामने मेंने जो प्रश्न उपस्थित क्रिया हे उस पर जरा 
गम्पीरता से विचार करने क्री आवश्यकता है | ऐसा करने से उसका 
मर्म आपकी समझ में आ जायया | आपको मालूस है कि जेनपर्म 
अनेकान्तवादी धर्म है, एक्ान्तवादी नहीं | वह प्रत्येक सिद्धान्त को 
विभित्र दृश्टिकोणों से देखता है-। ऐसी स्थिति में, धर्म, पुरय या पाप 
का निर्णय देते समय वह एकपत्ञीय निर्णय कैसे देया ? जैनधर्स 
इस गरश्न का उत्तर. विचारों की विभिन्ररूषता पर छोड़ देता है। 
विचारों का जो वहाव आता है, वह किसी एक व्यक्ति को किसी रूप 
में आता है वो किसी दूसरे को दूसरे ही रूप में आता है । कहीं तीत 
तो कहीं मन्द आता है | जब तक भूमिका नीची रहती है, रागद्धे व 
की तीव्रता होती है, तव तक विकल्पात्मक विचारों के ग्रवाह में भी 
तीव्रता होती है । जैसे जुमीन का ढलाव पाकर पानी का प्रवाह 
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कि प्जु 


अहिंसा की त्रिपुटी | 


तेज हो जाता है, उसी प्रकार जीवन की नीची मूसिका में संकल्प- 
विकल्पों का वहाव भी तीवता घारण कर लेता है । जेसे .ढलाव में 
बढ़ने वाला पानी का प्रवाह अनियंत्रित हो जाता हैं, उसी ग्कार 
जीवन की सूमिका जब नीची होती है तो विचारों का ग्रवाह भरी 
अनियंत्रित रहता है | इसके विरुद्ध जब साधक की भूमिका ऊँची 
होती है, यय-द्वोप मन्द होते हैं तो साघक जो मी काम करता है, 
मन्दयाव या अनासक्त साव से करता है और उसमें तटस्थ वृद्धि 
भी रख लेता हे | विषेक्र-विचार रखता चला जाता है और कदम- 
कदम पर नियंत्रण भी बढ़ाता रहता है | वह चलता मी है ओर 
रुकता भी है । 

जीवन को गाड़ी के सम्बन्ध में एक वार पहले कह चुक्रा हूँ । 
याड्ी में दोनों यु होने चाहिए--आवश्यकता होने पर वह चल 
भी सके और आवश्यकता होने पर यथावस्तर रोकी भी ,जा सके। 
मोटर है तो उसमें चलने का और सप्रय पड़ने पर बेक़ लगाते ही 
रुकने का गुण भी होना चाहिए | हाँ तो जीवन की गाड़ी. को भी 
जहाँ साधक टीक सममदा है, चला लेता है और रोक भी लेता है | 
वह अपने सन, वचन ओर शरीर से काम लेता भी है और जब 
चाहता हैं तब उनकी यति को रोक भी सकता हे वह हरकत तो 
करेगा, जीवन को सांस का पिएड बना कर नहीं रक्खेगा | रकखेया 
भी वो कहाँ तद् रकखेया ? जीवन तो जीवन है, जड़ नहीं । जयत्‌ में 
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जीवन तो जीवन के ही रूप में रहेगा, जड़ के रूप में नहीं रह 
तकता | स्पन्दच उसमें अनित्यय है | यदि हृठात शरीर और वचन 
पर ताला भी जाल देगा तो भी सन जो हे / वह तो उद्चल-ऋद 
करता ही रहता है | वह हजारों चनाव और वियाढ़ करता रहता 
है | मन राजा है । उस्त पर सहसा ताला किस ग्रकार लगाया 
जायगा ? अस्तु , जीवन हैं तो यह सब हरकतें भी रहेंगी। मगर 
साधक में इतना सामध्य आना चाहिए कि उसके जीवन की याड्री 
जब गल्नत रास्ते पर जाने लगे तो उसे रोक दे और सही रास्ते पर 
मोड़ दे | 
हाँ तो एक साधक स््रय॑ काम करता है । उसमें यदि वितेक है 
विचार हे और चिन्तन है तो वह यथावत्तर चलता भी हे और बढ़ते 
हुए पाप ग्रवाह को कम भी कर देता है | मार्य चलते समय कीड़ियाँ 
आ गई, बच्चा आ गया या वहा आ यया तो उन्हें बचा देता है । 
क्योंकि उसे चलना है, पर विवेक के साथ चलना है । 
हमारे यहाँ भारतीय संस्कृति की परम्परा में चलने के लिए भी 
नियम हैं | सामने से वच्ा आ रहा हे और रास्ता तंग है तो वयस्क 
परुप या स्री को किनारे पर खड़ा हो जाना चाहिए और उस वच्चे को 
सुविधा देनी चाहिए | उसका सनन्‍्मान करना चाहिए । बचा दुबल हैं 
और उसे इधर-उधर भटकाना उचित नहीं, क्योंकि वह गड़बड़ में 
पड़ जायगा | इसलिए उसे सीधे नाक की राह जाने दो | अगर कोई 
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बहिन आ रही है तो भारतीय संस्कृति करा तकाजा हे कि पुरुष को 
बच कर एक ओर खड़ा हों जाना चाहिए और उसे सीधी राह से 
चलने देना चाहिए | कोई वृद्ध आ रहा है तो नौजवान को अलग 
किनारे खड़ा हो जाना चाहिए और वृद्ध को इधर-उधर नहीं होने 
देना चाहिए। उसकी जईफी का ख़याल रख कर उसे सुविधा के साथ 
चलने देना चाहिए | यदि कोश राजा आ रहा है तो ग्रजा का अधि- 
कार है कि वह उसे रास्ता दे ओर किनारे खड़ी हो जाय | पहले राजा 
थे, अब इस जमाने में नेता या संरक्षक होते हैं | न मालूम वे कहाँ 
किम महत्त पूर्ण कार्य के लिए जा रहे हैं ? उनके रास्ते में रोड क्‍यों 
अटकाया जाय ? और यदि सामने से सावु-संत ऋ्रा रहे हों तो राजा 
को भी रास्ता बचा कर किनारे खड़ा हो जाना चाहिए और साधु को 
सीधा चलने देना चाहिए | प्रश्न होता हैं, साधु को भी कहीं रुकना 
चाहिए कि नहीं ? सम्यता और संस्कृति की आत्मा अपने आप ही 
बोल उठती है कि साधु चल रहा- है और सामने से को 
मजदूर वजन लादे आ रहा है तो साधु को भी रास्ता छोड़ 
किनारे खड़ा हो जाना चाहिए । जो सजदूर भार लेकर चल रहा 
है और एक-एक कदम बोक से लदा चल रहा है, वोक से हॉफता 
ओर पसीने से लथप्रथ हुआ चल रहा है, उसे हटने के लिए 
न कहा जाय | चाहें कोई राजा हो या त्ाप-सनन्‍्त हो, उत्त मजदर 
वे; लिए सब को हटना है | हु है 


[ ७१ 


[ अहिंसा दर्शन 

यह सब क्या हे ? यही चलने के साथे जरूरत पड़ने पर 'तेक! 
लगाना है । इसी प्रकार आवश्यकता होने पर अपने जीवन को इधर- 
उधर खड़ा कर लेना चाहिए । यह नहीं क्रि याड़ी छूट गई सो वन 
छूट ही गई । वह कहीं भी टकराये डिन्‍्तु तनिक्र भी हम इधर-उपर 
न होंगे / नहीं, साधक को वच कर चलना चाहिए । आशय यह है 
कि जीवन की जो भी यतियाँ हैं, उनमें खाना, पीना, पहनना आदि 
सभी कुछ सस्पिलित है । उन सब में प्रवृत्ति भी करनी है और निवृत्ति 
भी । ग्रवृत्ति करते समय वातावरण, समय, व्यक्ति और स्थान आदि 
का यथोचित ध्यान रखना आवश्यक हैं | जीवन की यति को विवेक 
पूर्वक रोके भी रखना है और आगे भी बढ़ना है । 

इतनी भूमिका के बाद इस ग्रश्न का उत्तर सरल हो जाता है 
कि करने में ज्यादा पाप है, या कराने में ज्यादा पाप है या अनु मोदन में 
ज्यादा पाप है ? पहले ही कहा जा चका हे कि जेनघर्म अनेक्रान्तवादी 
पर्य है | इसी इृष्कोण से यहाँ भी वारतविकता का पता लगाया जा 
सकता है | ह 

जो साधक अविवेकी हे ओर ठीक ढंग से काम नहीं। करे सकता 
है, फिर भी यदि वह आगम्रहपूर्वक, ऊँची पद्षति से स्वय॑ काम कर 
सकता है किन्तु वह स्वयं न करके किसी ऐसे व्यांक्त से, जिसकी 
भूमिका उस काम के योग्य नहीं है, जो उस काम को विवेक के साथ 
नहीं कर सकता, आम्रहपूर्वक करवाता है तो ऐसी स्थिति में करने की 
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अपेत्ता- करवाने में ज्यादा पाप होता है | हमारे पुराने संत एक कहानी 
कहा करते हैं।-- ह 
किसी के घर वह आई । उसे घर-गिरस्ती का काम आता 
नहीं था, क्योंकि सिखलाया नहीं गया था। सात्‌ को यालुस था कि 
यह कुछ बनाना नहीं.जानती । अतएव उसने वह से कहा-तू रहने 
दे, में भोजन वना लेगी | मगर वहू , वोली-नहीं, में ही बनाए लेती 
| जब सा वे फिर कहा-अर्स / तुझे बनाना नहीं आता हे। रहने 
भी दे ! तो वह बोली-आता क्‍यों नहीं हे / अभी वनाकर दिखाए जो 
देती हैं । इतना कह कर वह भोजन वनाने वेठी तो आटे में पानी 
ज्यादा जत्र दिया | रोटी बनाने के. लिए आटे में जो कड़क रहनी 
चाहिए, वह नहीं रही | तब. सास ने कहा-मेंने पहले ही कहा था कि 
वृके भोजन वनाना-नहीं आता | आटा , पतला कर दिया न ? वह ने 
सहज भाव ते कहा-अब क्या करोगी ? साए ने कहा-पए बनाये देती 
हैं | <हर जा । वह ने फिर कहा-इसके पए तो में ही वना लेगी | जरा 
वतला भर दो कि अब क्या करना है ? साप्त ने थोडा-सा पानी और 
डालने के लिए कहा - तो उसने कुदड् अधिक पानी डाल दिया | अब 
ऋटावलकल तरल : हो गया, पानी ही पानी हो गया | यह देख 
ताप ने कहा-मंने कहा था रहने दें, मगर तू न मानी । अब इलका 
कुछ नहं। वचेंगा और इसे फैकना पड़ेगा | तव वह वोली--फैकने का 
काम तो में भी कर लूंगी'। इसमें कॉन-सी शासत्र की जरूरत है / वह 
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आटा लेकर डालने चली ओर जब ऊपर की मंजिल की खिडकी के 
पास पहुँची तो साम्त ने उसे हिदायत देते हुए कह्ा--भल्ने आदमी 
को देख कर डालना। आज्ञाकारिणी वह सात की हिदायत के 
अनुसार खड़ी ताकती रही और ज्यों ही कोई भला आदमी उधर 
से निकला, त्यों ही उपर उंड़ेल दिया । 


सचमच कोई भला आदमी होता तो शायद इतनी गडवड़ न 
मचती । ययगर बहू के दुर्भाग्य से ऐसा नहीं हुआ । पानी उड़ेंलते ही 
हंगामा मच गया | नीचे वाला आदमी वकबक करने लगा। कहने 
लगा-जान-बुक कर यह शरारत की गईं हैं और मेरे कपड़े वियाड़े 
गए हैं | लोग इकट्ठे हुए और वीच-बचाव किया गया | 

सास ने पूछा--अरी पयली, यह तू ने क्या क्रिया ? 

बहू वोली--जो आपने कहा था वही तो किया / आपने नहीं 
कहा था कि भले आदमी की देख कर डालना ? 

साम्त ने अपना कपाल ठोक कर कह्ा-भली वह मिली / 


हाँ तो कोई बहिन हो या भाई हो, सब के जीवन की एक ही 
राह है | ऐसा नहीं है कि बहिनें एक पयड्डंडी से चलेंगी और माई 
दूसरी पगडडंडी से चलेंगे; ओर वह एक पगडंडी है विवेक की | यदि 
विचार ठीक है, विवेक है, तो करना और कराना दोनों ही ठीक है | 
विवेक के द्वारा पाप से बचा जा सकता हे । किन्तु जहाँ अविवेक है, 


। 
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अज्ञान है, क्िरि भी मनृप्य आग्रहपूर्वक्े काम करता या कराता हैं, 
बचने या बचाने को चेश नहीं करता हे, वेक नहीं लगाता हैं तो 
अधिक पाप कमाता हे | जब शरीर पर नहीं तो वचन पर ब्रेक केसे रह 
सकता हैं ? और इस प्रकार काम करता हे जिससे ज्यादा हिंसा होती 
है और फिर उसकी ग्रतिक्रिया सब ओर घ्‌म-घ्रम कर बहुत अशुद्प 
वातावरण वना देती है | अच्छा, तो मतलब यह कि जहाँ अविवेक है 
वहाँ करने में भी ज्यादा पाप हे और कराने में भी ज्यादा पाप हे | इसके 
व्र्ट॒ध जहाँ विवेक विद्यमान है वहाँ स्वयं करने में भी और कराने में 
भी पाप कम होता है । एक वहिन जो विवेकबती हे, अगर स्रयं काम 
करती है, तो वह समय पढ़ने पर जीवों को बचा देयी ,चीजों का अप- 
व्यय नहीं करेगी और चौके की मर्यादा को अहिंसा की दृष्टि से निभा 
सकेगी | सेठानी बेठ जाय और हमारी वी ०ए० तथा एम ०ए० बहिनें 
भी वेट जाय और काम न करें | वे एक नौकरानी को काम सौंप दें, 
जिसे कुछ पता नहीं क्रि क्या करना है ? वह रोटियाँ सैंक कर आप के 
सामने डाल देती हे । उसमें चौके की अहिंसा सम्बन्धी मर्यादा की 
व॒द्घ नहीं। अपनी अहिंसा की जो संस्क्रति है उसके सम्बन्ध में 
कोई विचारधारा उसे नहीं मिल्री | इस हालत में भोजन बनाने के 
काम पर या किसी दूसरे काम पर बिठला दी हे तो समझिए क्रि 
कराने में है पाप ज्यादा होगा । अगर कोई वहिन स्वयं विवेक के साथ 
करेगी, अपना विवेक उसमें डालेगी और कदम-कदम पर अहिंसा का 
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जीवन लेकर चलेगी और अपार करुणा एवं दया की लहर लेकर 
चलेगी | उसे खयाल होगा कि खाने,वाले क्या खाते हैं और वह 
उनके स्वास्थ्य के अनुकत् है या प्रतिकूल ,/! किन्तु उसने आल्स्यवश 
स्वय॑ न करके विषेकश न्य नौकरानी के गले मढ़ दिया तो वह कब देखने 
लगी कि पानी छना है या नहीं, आट। देखा गया है. या नहीं, क्रीड़ि-- 
मकोड़े पड़े हैं या नहीं ? और इस | तरह वह, ओके को. संहास्य॒ह् का 
रूप दे देती है | कित्ती कह रोटियाँ तेयार ,हों , जाती हैं और आपके 
साम॑ने रख दी जाती हैं | इस तरह कराने में भी ज्यादा पाप होता है । 

' इस अकार. सत्य का गहायन्‌ सिद्धान्त आपके सामने आ यथा 
है । इसके विरुदृध और कोई ब्ात-नहीं कही जा सकती | और यह 
तिदूधान्त' जैसे गहस्थों पर लागू होता है, उत्ती अक्वार साधुओं पर 
भी । कल्पना कीजिए, किन्हींगुरुजी के पास एक शिष्य हैं । गुरुजी 
को योचरी संबंधी नियय-उपनियम, विधि-विधान, सब का परिजन 
है और शिष्य को भिक्षा संबंधी दोपों का ज्ञान नहीं हे । नियमों और 
विंधानों को ,भी वह अगी तक नहीं सीख-समझे पाया है | वह 
गोचरी का अर्थ केवल याल इकट्ठा करना ही जानता हे । ऐसी स्थिति 
में यह सममनो कठिन नहीं है कि .युरुजी . अयर सर्य गोचरी करने 
जाते तो विवेक का अधिक ध्यान. रख सकते थे। मयर वह ग़ोचरी करने 
स्वय॑ नहीं गये और विवेकह्लीन शिष्य से योचरी करवाई | उसे पता 
नहीं कि किसे, कितनी, क्रिस चीज की आतश्यक्रता है ? जिस घर से 
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मित्ता ले रहा है वहाँ बढ़ों और बच्चों के लिए वच रहता है या नहीं ? 
उसे संघट्टे! का भी कोई ध्यान, नहीं है | गोचरी में से वह दोपों का 
भंडार ही लेकर आएगा | इस प्रकार स्र्य॑ करने की अपेक्षा कराने में 
ज्यादा हिंसा हो जाती है | 
भारतीय संस्कृति की और उसमें भी विशेषतः जेनधर्म की यह 
शिक्षा हे कि हर एक काम जिवेक से करना चाहिए | विवेक ओर 
चिन्तन हर काम यें चालू रहना चाहिए | इस ग्रकार करने /और कराने 
यें पाप को न्‍्यूनता और अधिकता विवेक और अविवेक पर 
निर्भर करती हैं | विवेक के साथ “स्वयं? करने में कम पाप है, जब कि 
अविविक पूर्वक टूसरे अयोग्य व्यक्ति से कराने में अधिक पाप है और 
अविविक के साथ स्त्रयं करने में अधिक पाप है जब क्रि उसी कार्य को 
विवेक के साथ दूसरे योग्य व्यक्ति से कराने में कम पाप है | यह जेन . 
धर्म की अनेकान्त दृष्टि हे । 
तीसरा करण रह गया अनुमोदन | एक आदमी काम करता 
नहीं, कराता भी नहीं, पिफ़रे काम करने वालों के काम की सराहना- 
अनुमोदन करता है | कहीं लड़ाई हुईं हे | सिर कटे और फटे.। एक 
तमाशवीन वाजार के एक प्िरे से दूसरे पिरि तक लड़ाई और सिर- 
फूटोवल का समर्थन करता जाता है | कहता है--वाह / आज बिना 
पेसे कैसा बढ़िया तमाशा. देखने को मिला / वड़ा मजा आया | वहुत 
अच्छा हुआ कि उसका पिर फूटा और उसकी हृडडी का कचूमर 
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निकल यया |? ऐसा कह कर लड़ाई की अनुमोदना करने व्राला 
कितना कर्म-बन्धन कर रहा है ? वह कितने घोर अज्ञान में फेस रहा 
है ! उसने लड़ाई लड़ी नहीं, लड़वाई भी नहीं, फिर भी सम्भव हैं 
वह लड़ने वालों से भी अधिक कर्म वाँध लें । लड़ने वाले आवेश में 
लड़े हैं । उनकी हिंता विरोधी की-अपराधी की-हिंसा हो सकती हैं 
और सग्रयोजन भी हो सकती है | मगर अनुमोदना करने वाला वह 
व॒था ही पाप की गठडी अपने सिर लाद रहा है । अपराधी की हिंसा 
तो श्रावक के लिए क्ञम्य हो सकती है, पर इस ग्रक्वर के अनुमोदन 
की व्यर्थ हिंसा श्रावक के लिए भी क्षम्य नहीं हो सकती। यहाँ करने 
और कराने की अपेक्षा भी अनुमोदन में अधिक हिंसा है । 

जीवन में जब हम चलते हैं तो एकान्त पत्त लेकर नहीं चल 
सकते । जेनघर्म कहता हे कि कभी करने सें, कभी कराने में और 
* कभी अनुमोदन में ज्यादा पाप हो जाता हे । 

एक भाई का सुझे ध्यान आता है | उसने अपने एक नौकर 
को फल लाने के लिए भेजा | नौकर य्रामीण वालक था। अज्ञान 
था | वह सड़े हुए फल लेकर आ यया | वह ले तो आया, किन्तु 
उस पर हजार-हंजार यालियाँ पढ़ी । उस भाई ने स्वयं बतलाया क्रि 
उसे इतना आवेश आ गया कि दो-चार थप्पड़ भी उस्ते जड़ दिये। 
मैंने उस भाई से कहा-- तुमने ऐसे वालक को भेजा जिसे ज्ञान नहीं 
था, खरीदने के विपय में जिसे विचार और चिन्तन नहीं था | कहते 
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हो, गूरता आ यया, श्रणा हुई, मगर उस्त समय अपनी यलती नहीं 
टटोली, इसी कारण गुस्सा, आवेश ओर मारने-पीटने की मनोवृत्ति 
जागी, फल फ्ैंकने पड़े | दोष तुग्हारा था, क्रिसी और का नहीं। 
तुम्हारे ही कारण तीन-तीन हिंसारँ हुईं । तृम विवेकपृर्वक .स्वयं 
काम करते तो इतनी गलत चीजें क्‍यों होतीं ? तुम्हें क्‍यों ब्वणा 
ओर आवेश होता ? और मार-पीट भी क्‍यों करनी पड़ती ? 

जीवन में इस प्रकार की जो साधारण घटनाएँ होती हैं, 
उन्हीं से हस जीवन का निर्ण॑य-प्ृत्र तेयार करते हैं और समझ लेंते 
हैं कि विवेकपू्वंक काम करने से पाप कम होता है.। अनजान से 
काम कराया तो उसने न जाने कितने जीत्रों की हिंसा की |. इसके 
अतिरिक्त अपने मन में और नॉकर के सन में जो आवेश, प्रणा 
आदि के कारण मानसिक हिंसा-भावहिंसा हुईं सो अलग | .. 

जीवन के यह इृष्टिकोण कुछ नये नहीं हैं, बहुत पुराने यग 
से यों ही चलते आ रहे हैं | जैनधर्म के कुछ इतिहास सम्बन्धी पूराने 
पन्‍ने में आपके सामने ला रहा हूँ, जिनसे पता चलेगा कि जेन संस्कृति: 
ने जीवन में कभी कुछ ऐसे अरश्न छोड़े हैं, जहाँ मनृष्य को कराने की 
अपेक्षा करने की ओर खींचा है और संकेत किया है क्रि कहीं करने से 
काने में ज्यादा पाप होता है।..._ ५ ह 

जेन इतिहास का पहला अध्याय कहाँ से शुरु होता है ? मग- 
वान्‌ ऋषभदेव से | वहाँ से हम जीवन की कला सीखते हैं । तो भग- 
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वान ऋषपभदेवं के समय, उनके बड़े पत्र भरत को चक्रवर्ती बनने का 
प्रसंग आया | वह 'लड़ाइयाँ ल॑ंडंते रहे | भारत की समस्त भमि 

उनका स्वरामित्र स्थापित हो गया | रह गए अपने भाई, जिन्होंने 
उनका आधिपत्य स्वीकार नहीं क्रिया था। भरत ने सोचा--जब तक 
'भाई भी मेरे सेनाचक्र के नीचे न आ जाएँ तब तक चक्रवर्ती का 
साम्राज्य पूरा न होगा। 

' यह सोच कर भरत ने अन्य भाइयों के साथ खास वाहुवर्ली के 
पास भी दूत भेजा | वाहुवली ग्रचएंड वल के धनी और अभिमानी थे | 
उन्होंने यरत की अधीनंता स्वीकार करने से साफ इन्कार कर दिया | 
परिणाम यह हुआ कि भरत और . बाहुबली की विशाल सेनाएँ मेदान 
में-आ डर्टी । जब दोनों ओर की सेनाएँ जकने को तेयार थीं, सिफ् 
शंख फंकने भर की देर थी कि वाहुबली के चित्त में कहणा को, एक 
मीठी लहर पेदा हुषे । 

५ * चबेसे तो इन्द्र के आने की वात आपने सुनी होगी । वहुत-सा 
लड़ाइयों में या लड़ाइयों के वाद इन्द्र को बुलाया जाता है । मगर 
इतिहास के मूल में यह:वात नहीं हैं । कोई कारण नहीं कि * लड़ाइ 
- "मे होने वाली हिंसा की कल्पना करके इन्द्र का अन्तःकरणः तो करुणा 
- से परिप्‌र्ण हो जाय और बाहुबली जसे अपने जीँवन' का 'भांतिरा तह 
में विरक्ति भाव, अनासक्तिभाव और करुणाभाव घारण करने वाले 
के चित्त में इन्द्र के वरावर भी करुणा न हो। आचार्य 'जिनदास 
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सहत्तर ने आवश्यक चूर्ण में इन्द्रों के आने का उल्लेख नहीं क्रिया 
है | स्रय॑ वाहुअली के हृदय. में ही करुणा के सात का उमड़ना लिखा 
है | दिगस्वर परम्परा सी ऐसा ही सानती है | 


वास्तविकता यह है कि बाहुबली ने देखा -भरत को चक्रवर्ती 
वनना हे और उसमें रोड़ा में हैँ | मेरा स्वाभिमान मुझे आज्ञा देता है 
कि मैं भरत की आज्ञा स्वीकार न करूँ , क्योंकि वह अनुचित शआाज्ञा 
है | भाई को भाई के रूप में सेवा करनी चाहिए | भरत बड़े हैं, में 
छोटा हूँ | इस हँसियत से में हजार बार सेवा करने को तंग्रार हैँ । 
किन्तु में भाई वन कर आज्ञा उठाऊँगा, दास बन केर या गुलाम वने 
कर नहीं उठा सकता । इ ह 


वाहुवली की वृत्ति में यही मूल चिन्तन था । उन्होंने सोचा--- 
भरत हैं जो चक्रवर्ती बनने को तैयार हैं, और मैं हूँ जो स्वासिमान को . 
तिलांजलि नहीं दे सकता | हम दोनों अपनी-अपनी वात पर अटल 
रहने के लिए ही तलवारें लेकर सदान में आये.हैं | तो श्रश्न भरत का 
ओर झंरा हैं | देचारी यह गरीब प्रजा क्‍यों कट-कट कर मरे ? हम दो 
के कंगड़े में, हजारों, लाखों मनुप्य दोनों तरक के कट मरेंगे , भीपर 
नरसंहार होगा | न मालूम क्वितनी सुहायिनें अपने पंति-को रोने के 
लिए कोनों में वेट जाएँगी | क्रितनी हजार माताएँ अपने कल्लेजों के 
टुकड़ों के लिए विलाप करेंगी । कोन जाने क्रितने पिता अपने पत्रों 
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के लिए और कितने पृत्र अपने-अपने पिताओं के लिए हजार-हजार 
अति वहाएगे | 

तंत्र बाहुबली ने भरत के पास सन्देश सेजा-“आओ भाई! 
इस लड़ाई का फैसला हम और तुम दोनों लड़ कर कर लें | यह 
उचित नहीं कि प्रजा लड़े ओर हम लोग अपने-अपने क्रेग्पों में बेटे- 
वंठे, दशकों की तरह लड़ाईं देखते रहें। अच्छा हो, सिफ् हम 


दोनों आपस में लड़ें और इस अकारण नर-संहार को बचाएं |? 


इसका अर्थ क्या हुआ ? यही कि कराये नहीं, करें । कराने 
में जो विराट हिंसा थी, उसे करने में सीमित कर दिया । और जब 
सीमित कर दिया तो दोनों भाई लड़ाई के मेदान में आये। आँखों 
का यूदूध हुआ, मृष्टि का यूदूघ हुआ । इस सीमित युद्ध्र में भी बड़ी 
सीया यह हैं कवि मरना-मारना किसी को नहीं है | केवल विजय और 
पराजय का निर्णय करना है । और यह निरंय तो खून का एक थी 
बंद वहाये विना, इस तरीके से भी हो सकता है। दोनों में इसा 
तरीके का यदघ हुआ | संसार के इतिहास में यह सर्वप्रथम अ्रहिं 
सक युद्ध था । । 
यहाँ जेनवर्म का एक सुन्दर इृश्क्रिण्ट उतर आता है और 
जब मैं इस चीज को देखता हूँ तो बाहुबली को हजार-हजार घन्य- 
बाद देने पड़ते हैं | उनके मन में करुणा की कैसी उज्जल घारा आई 
कि उन्होंने हजारों-लाखों आदमियों को गाजर-मूली की तरह कटते 
8, 
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नहीं देखना चाहा | उन्होंने लडने की शअ्रपेज्ञा लड़ाने में अपने 
जीवन को अधिक सेला देखा | जेनधर्म जब लडाने से लड़ने पर 
आया तो उसके उस ऐतिहापिक निर्णय का अंग-अंग चमकने लगा | 

आगे फिर जेन इतिहास के पन्‍ने पत्रटिये | मृनिसुव्रत स्वामी 
के युग में रामायण॒काल आया । रामायण जेन-संस्कृति की दृष्टि से 
पद्मपुराणु के रूप में है । आचार्य हेमचन्द्र ने भी रामायण की कथा 
लिखी है और विपल ने भी | भगवान्‌ महावीर के ४०० वर्ष वाद 
जो विमलरामायण लिखी गई और जो ग्राकृत भाषा में हे, उसे 
आप पढेंगे तो मालूम होगा कि उसमें एक नया अध्याय लडाई का 
फंपला करने का है । 

एक तरफ वाली है और दूसरी तरफ रावण | वाली से अपना 
अधिकार मनवाने के लिए और उसे अपने सेवक के रूप में रखने के 
लिए रावण वी सेना लेकर किक्िन्धा पर चढ़ आया। सेना मेदान 
में जम यई | दूतरी तरफ से वानरों की विशाल सेना भी आ डटी । 
दोनों ओर के सेनापति इन्तजार में थे कि कब वह मुहूर्त आए कि 
तलवारें बज उठें और हजारों नरमृंड उछल पढ़ें | उसी समय वाली 
युद्व के सेदान में पहुँचा | सव से पहले उसके मन में यह तक 
उत्तर हुआ कि “आखिर इन दोनों जातियों के लडु कर मर. जाने से 
क्या होगा ? लाखों इन्सान मौत के घ्राट उत्तर जाएँगे, पर नतीजा 
वया निकलेया ? जय-पराजय का प्रश्न तो मेरा और रावर का है । 
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यहाँ तो व्यक्तियत दावा है और व्यक्तिगत महत्वाकरांत्ता है | में और 
रात्रण विजेता के रूप में रहना चाहते हैं | इसमें इन गरीतों का क्या 
है ? इन्हें पिर करवाने के लिए क्यों मसेदान में खंडा कर दिया 
गया है ? 

आख़िर वाली ने रावण के पास संदेश भेजा--“ “तू बड़ा है. 
और तेरी शक्ति की दुनिया पूजा करती हे तो वह शक्ति वास्तव में 
कह्ों हे? तेरे अन्दर हैं या प्रजा में है ? और मेरे मन में भी महत्त्वाकात्ता 
जागी हुईं है । में तुझे सआट नहीं मानता हूँ । तो मेरी ग्र॒जा इसके 
लिए क्यों उत्तरदायी है ? अतः आओ, तुम और हम ही क्यों न 
लड़ लें ? अजा को क्‍यों लड़ाएँ ? 

जेन रामायण कहती है कि आखिर वाली की वात स्रीकार 
कर ली गईं | दोनों ओर की सेनाओं को एक ओर तटस्थ भात्र से खड़ा 
कर दिया गया | रावण और वाली में ही युद्ध हुआ |- इस युद्ध में 
रावण पराजित कर दिया गया | 

जैन साहित्य की यह कथाएँ अर्थहीन नहीं हैं | इनका अभ् 
साधारण भी नहीं है | इन कथाओं में यूदूघ के अहिंसात्मक दृष्टिकोण 
का कुशलता के साथ ग्रतिषादन क्रिया गया हैं। एक कुराई जब 
अनिवार्य हो जाय तो उसकी व्यापकता को किस ग्रकार कम किया 
जा सकता है, हिंसा की ग्रवृत्ति को क्रिस तरह सीमित करना चाहिए, 
यही इन कथाओं का मर्म है | हम देखते हैं कि मनुष्य की हिंसा- 
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ग्रवत्ति यहाँ कराने की अपेक्षा स्॒य॑ं करने के द्वारा किस ग्रकार सीमित 
कर दी गई है ? इस ग्रक्ार लड़ाना सह्वान्‌ आरस्म की भूमिका है, 
जब कि लड॒ना अल्पारस्म की भमिका हे | 

जो हिटलर लड़ाई लड़ा कर खत्म हो यया हें, कहते 
उसने युद्घ में अपने हाथ से एक भी गोली नहीं चलाई और एक 
भी सेनिक का अपने हाथ से खून नहीं वहाया | वह फोजों को ही 
लडाता रहा | तो क्या उसे पाप नहीं लगा या कम लगा ? पाप 
लड़ने शले सेनिक्रों को ही लगा ? वह कह सकता था-में तो अहिं- 
सक हूँ | मेंने लड़ाई नहीं लडी | मेंने एक चाकू भी नहीं चलाया | 
एक थी खून का बंद नहीं वहाया | याँव के याँव नष्ट हों. यये | शहर 
के शहर तबाह हो गये | फ़िर भी यदि हिटलर यो स्टालिन कहे कि 
हम तो लडाने वाले थे, लडने वाले नहीं। पाप लड॒ने वालों को 
लगा, लड़ाने वालों को नहीं ! तो उनकी यह थुक्ति क्‍या आपके 
दिल पर असर करती है ? कोई भी समझदार इस तक को स्वीकार 
कर सकेगा ? नहीं | ऐसी वात नहीं है | वे खद लड़े होते तो वहाँ 
शक्ति सीमित होती | दूसरों क्रो लड़ाया तो लाखों-करोड़ों आदमी 
इकट्ठे किये गये, महीनों और वर्षो' तक लड़ाई जारी रही | इस 
प्रकार स्वयं न लड॒कर दूसरों को लड़ने के द्वारा यदध करने में वहत 
विराट हिंसा सामने खडी हो जाती हे । 

इन सव वातों पर जब हम गम्भीरता से विचार करते हैं तो 


(बदप 


«७ 


| अहिसा-दर्शन 
हमारे सायने आ जाता है कि जेनपर्म ने कहाँ पर ग्रह-कार्य आदि 
दूसरों से कराने की अपेक्षा स्त्रय॑ करने में कम पाप, कहीं करने की 
अपेक्षा कराने सें कम पाप और कहाँ करने-कराने की अपेक्षा अनु- 
सोदन में कम पाप स्वीकार किया है | यह ऐसे दृष्टिकोण हैं, जिनकी 
सचाईं विचार करने पर स्पष्ट हो जाती है । 

एक जज हे । कत्ल का मुकदमा उसके सामने आया | वह 
विचारों की गहराई में डुवक्रियाँ लगाता हे और सोचता है । अपने 
कंत्तव्य में किसी प्रकार की कोताई या आनाकानी नहीं करता है। 
उसका विचार है कि अपराधी को तो दरढ मिले, किन्तु निरपराधघ 
को दरड नहीं मिलना चाहिए। अब अदालत चलती है ओर 
पुलिस अभियुक्त को पकड़ कर लाती है । वह चाहे वास्तविक अप- 
राधी को लाई था यों ही, कोई छानवीन किये बिना ही किसी निर- 
पराध को मौत के घाट उतारने के लिए पक्रड़ लाड । सयर जज 
विचार करता है-““अपराधी भले ही छूट जाएँ किन्तु एक निरफ्राघ 
को दर॒ड नहीं मिलना चाहिए |?” जज का सिंहासन न्याय के अनु- 
सार केक्‍ल दरड देने के लिए ही नहीं है, अपितु निरपराध को दराड 
से बचाने के लिए है | एक अच्छे वकील का भी यही आदर्श होना 
चाहिए | हाँ तो वकीलों की सहायता से खूब अच्छी तरह लोच- 
विचार कर जज ने छान-बीन की । अभियुक्त अपराधी सिद्ध हुआ 
और उसे कानून के अनुसार दण्ड मिला । 
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यहाँ सोचना है कि अपराधी को दंड तो मिला, किन्तु उसके 
प्रति जज का कोई व्यक्तिगत ट्वोप नहीं था | वह समाज का कान न 
चतलाता है कि तुमने अपना जीवन ऐसा विक्ृत बना लिया है कि 
समाज नहीं चाहता कि तुम समाज में रहो | अब तुम्हें समाज से विदा 
हो जाना चाहिए। इस प्रकार अपराधी के प्रति जज के हृदय में घ्रणा या 
ट्वेप न होने पर भी वह उसे मौत की सजा सुना देता हैं | अपराधी 
जल्लाद के पिपुर्द कर दिया जाता है । 

जल्‍लाद उसे लेकर चलता हैं | वह सोचता है--इसने गुनाह _ 
ओर पाप किया है और समाज की ओरे से इसे दशण्डित करने का 
उत्तदायित्र ये ऊपर छाया है । इसके पाप कम्ो' का फल इसके 
सामने आ रहा है । में तो आज्ञा-पालन के लिए आया हूँ। में फाँसी 
देने वाला कीन हूँ ? फाँसी तो इसके दुराचरण दे रहे हैं । 

यहाँ एक कर रहा है, दूसरा कर रहा है और हजारों दर्शक 
उस फॉसी पर झूलते हुए अपराधी को देखने के लिए जमा हो गये हैं। 
उनमें से कई कहते हैं- अच्छा हुआ जालिस पकड़ा गया / अच देर 
क्यों हो.रही हे ? जल्दी ही तसख्ता क्यों नहीं हटा दिया जाता ? और 
इस खुर्शी में वे उछ्चलते कदते हैं। 

अब देखना चाहिए क्रि न्यायाधीश, जल्‍्लाद और उन दर्शकों 
में से क्रॉंन अधिक पाप बाँध रहा है ? मनोव॒त्ति से जब पाप का गहरा 
संबंध हैं तो स्पष्ट है कि जल्‍्लाद यद्यवि फॉँसी दे रहा है और न्यायाधीश 
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ने फात्ती का आदेश दिया है, फ़िर भी उन दोनों की अगरेक्षा दर्शक 
अपनी मनोवृत्ति के कारण अधिक पाप का वन्‍्धन करते हैं । न्यायाधीश 
और जहलाद यदि अन्दर में पूर॑ तटस्थता का पालन कर सकें, एक 
मात्र कर्तव्य पालन की ही भूमिका पर खड़े रहें, व्यक्तियत व्रणा का 
स्पर्श भी सन में न होने दें तो संगव है उनको पाप का स्पर्श भी न 
हो । फरन्‍्तु विवेकहीन दर्शक व्यक्तियत घर की दल-दल से फ्ाँसे हुए 
निश्चय ही पाप की तीव्रता से मलिन हो जाते हैं । 
ु इस ग्रकार जेनधर्म की धार इकहरी नहीं हे | वह अनेक्रान्त 
दृष्टि से विचार करता है । मयर लोगों ने परिस्थिति का विचार न करके 
मनोभूमिका की ओर ध्यान न देकर और विवेक-अविवेक का विवेक भुला 
. कर एकान्त समझ लिया हे कि करने या कराने में ही अधिक पाप हे / 
मगर जो महान्‌ जेनघर्म को सम्रक लेता हैँ वह कमी एकान्त के चक्र 
में नहीं पड़ता | इस ग्रकार कृत, कारित और अनुमोदित पाप को 
न्यूनाधिकता को समझने के लिए अनेकान्त-दृष्टि का अयोग करना 
आवश्यक है और यह स्मरण रखना भी कि याप को अधिकता या 
हीनता का प्रधान केन्द्रविन्दु विवेक का होना और न होना हीं हे । 
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अहिंसा के दो रूप 
[ अलुग्रह और निग्रह ] 


अपने जीवन में किसी को कष्ट न पहुँचानां, अपने व्यवहार 
द्वारा किसी आणी को पीड़ा न देना और उन्हें सुख-शान्ति पहुंचाना 
अहिंसा हे | क्रिसी जीव पर अनुकस्पा करना, दया करना, अहिंसा 
है, इस वात से कुछ लोगों को छोड़कर कोई इन्कार करने वांलो नहीं 
है| इस गकार जब यह निश्चित है कि अनुप्रह् करना अहिंछों हे तो 
यह ब्रशन उपस्थित होता है कि निमह करनो क्‍या हे ? निम्रह में 
हिंचा ही है या अहिंसा थी हो सकती हे? यहाँ इसी ग्रश्न पर 
विचार करना है | 

जब कर्मा/ सुसाज के सामने यह ग्रश्न उपस्थित हुआ हैं तो 
सोचना पड यया है और की-कसी इधर-उधर भटक जाना पड़ गया 
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है| इत प्रहत का सीता उत्तर नहीं दिया गया ओर जिन्होंने कमी 
साहसपूर्वक उत्तर देने का अयास भी क्रिया तो उन्हें टीक-ठीक समका 
नहीं गया, फलतः लोग यड़बड़ में पड़ गए | 

हमें देखना है कि इस विपय में जेनधर्स वया कहता है? 
जेनपधर्म अनुग्रह में तों अहिंसा स्वीकार करता ही है पर निय्रह के 
विषय में वया कहता हे ? दण्ड में अहिंसा है या नहीं ? 

यदि दण्ड में अहिंसा नहीं है, क्योंकि जिसे दण्ड दिया 
जाता है, उस्ते कष्ट होता है और जब कष्ट होता है तो निम्रह या 
दरड अहिंसा नहीं, हिंसा वन जाता है । और जब वह ॒ हिंसा बन 
गया तो फिर जेनधर्म में आचार्य का कोई महत्त नहीं होना चाहिए। 
पर हम देखते हैं, वहाँ आचार्य का महत्तपूर्ण स्थान है। आचार्य 
खास तौर से एक साधु है और जो साथता एक सामान्य साधु में होती 
है, वही आचार्य और उपाध्याय में भी होती है। ऐसा नहीं क्रि 
साधू तो पाँच महानती हों और आचार्य कोई छठा महात्रत भी 
पालता हो । इस प्रद्मार सायान्‍्य साधु और आचार्य दोनों ही साधुता 
की दृष्टि से-महात्रतों के लिहाज से तो समान हैं। हाँ, व्यक्तिगत 
जीवन की आचारविषयक्र न्यूनाविकता हो सकती है और वह तो 
सामान्य साधुओं में मी हो सकती है और होती ही हैं। परन्तु 
उससे साधु और आचार्य का सेद नहीं हो सकता। फ़िर आचाय 
का महत्त्व किस रूप में है ? 


०] 


अहिंसा की त्रिपुटी है 


अगर जेनपर्म अनुयह ही अहिंसा है ओर निय्रह अहिंसा 
नहीं है, वल्कि हिंता ही है तो आचार्य के लिए कोई स्थान नहीं 
होना चाहिए | जेनघर्म में हिंसा को कोई स्थान नहीं है और जब 
हिंता के लिए स्थान नहीं हे तो हिंसा-सरूप दंड के लिए भी जयह 
नहीं हे और जब दरड के लिए जयह नहीं है तो किर आचार्य के 
लिए भी जयह नहीं होनी चाहिए । क्योंकि आचाय दण्ड देता हे । 

आचार्य संघ का नेतृल करता है । वह देखता रहता हैं कि 
कॉन वया ओर कॉन क्या कर रहा है ? कोच साधक किस पगडंडी 
पर चल रहा हे ? सब ठीक-ठीक चल रहे हैं या नहीं ? यह निरी- 
क्षण करना आचाय का उत्तदायिल है । जब सब टठीक-ठीक चलते 
रहते हैं तो सव को उनका अनुप्रह मित्रता रहता है, छोटे से छोटे 
साधुओं की भी । महान्‌ आचायों' को देखा है क्रि छोटों के प्रति 
- उनका अनुभह अपेक्षाकृत अधिक रहता है। जेसे पिता, पत्र को 
ग्रेम की दृष्टि से देखता है उसी प्रकार आचार्य भी अपने छोटे से 
छोटे शिप्य पर अपार ग्रेम करसाते हैं । चल्लकों के समान ही वृद्धों 
के लिए भी से का पूरा ध्यान रखते हैं । वे निरन्तर इस वात का 
ध्यान रखते हैं कि संघ में किसी को किसी प्रकार का कए न होने पाए | 
अगर किसी पर कष्ट आ पढ़ता है तो उसकी शान्ति के लिए भावना 
करते हँ। अध्ययन ठीक चल रहा है या नहीं, स्थाविरों.की सेवा 
का सुव्यवस्था है या नहीं, छोटे बालक जो संघ में आये हैं, उनकी 
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प्रगति हो रही है या नहीं, छोटों क्री ओर समाज उपेक्षा तो नहीं 
दिखलाता हैं. #--तरे / छोट साधुओं में क्या रखा हैं; इत्यादि 
छोटी-बड़ी सभी वातों का आचाय ध्यान रखते हैं और सब्र के प्रति 
यथोचित अनुग्रह् रखते हैं । 

मगर आचार का अनुग्रह तभी तक रहता है जब तक सावक 
मर्यादा में चलते हैं और शासन की सड़क पर चलते हैं | इसी कारण 
आत्ाय को योप की उपसया दी गई है । मयज्ञान महात्रीर को भी 
महायोप कहते हैं अथात सब से बड़े गुवाले । गृवाला अपनी गायों, 
मैंसों और अन्य पशुओं को लेकर चलता है | जब तक पशु टीक- 
ठीक चलता है तब तक वह अपने दंड का ग्रयोग नहीं करता 
अर्थात्‌ डएडा नहीं मारता और यदि निष्कारण ही डण्डा मारता है 
तो समझना चाहिए कि वह पायल हो गया है | युवाला जब॒पायल 
हो वो उसे पग्नुओं को चराने का अधिकार नहीं देना आहिए । अल- 
वत्ता जब कोई पशु दौड़ कर आसपास के खेत में मुंह मार देता हैं 
तो उसे विवेक के साथ डए्डा मारेगा और वापिस हॉके लेगा । वह 
उसे इधर-उधर नहीं मटकने देता और मर्यादा से वाहर हरकत करने 
पर डण्डे से चोट भी लगाता है | 

हाँ, तो ग॒वाले का रूपक भगवान्‌ महावीर के लिए भी 
प्रयक्त किया गया है | भगवान्‌ महायोप थे। आचायों' को भी संघ 
का गौप कहा है | यानी साधु और श्रावक जब तक शासन की 
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मर्यादा में चलते हैं तब तक आचार्य उन्हें दरड नहीं देते, वल्कि 
अपार अनुप्रह की रस-बर्पा करते हैं डिन्तु जब देखते हैं क्वि कोई 
मय दा के बाहर यया है और चला जा रहा है तो उस समय वे उसे 
डॉटते हैं ओर गलती करता हे तो दश्ड देते हैं | जब दण्ड देते हैं 
तो आखिर दराड तो दण्ड ही हे ! 

वेसे तो साधु का कर्तव्य वतलाया गया हे कि कदाचवित साधु 
मयादा से बाहर चला जाय था गलती कर वेडे तो उसे तत्काल 
सयल जाना चाहिए और सं ही आचार्य को सृचना दे देनी चाहिए 
कि मकसे अमृक गलती हो गई हे | मनप्य कितना ही सावधान रहे 
मयर जब तक वह साधक हे, ग्रारग्मिक साधना में लगा हुआ हे, 
तब तक उससे कहाँ न कहाँ, छोटी-मोटी भल हो ही सकती हें । 

भगवान्‌ महावीर ने कहा हे कि हर क्षण जीवन में जागते 
रहो | वया सवव है क्रि जागते हुए भी सो जाओ.? और वाहर सें 
सोते हो तब भी अन्दर में जाग्रत रहो | 

. असुत्ता सुणी? । ह 
'भमुण्िणो सभा जागर॑तिः ह | 
«“आचारांग 

साधु जायता हे तब भी जायता है और सोता है तब भी 
जायता हैं | वह जब अकेला है, तव भी जायता है, संबं के बीच 
में है तब भी जायता है, नगर में हे तव॑ मी जागता है और वन में 
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है तब भी जायता रहता है । साध के सम्बन्ध में जो पाठ आता हैं, 
उसमें कहा है।-- 
“दिश्वा वा राश वा, एगशों वा परिसागओं वा । 
सुत्ते वा जागरमाणे वा ॥? 
“-दशर्वेकालिक सूत्र, चतुर्थ अध्यवन 
इस प्रकार साध को प्रत्येक परिस्थिति में एक ही मार्ग पर 
चलना हे | अकेले में थी और हजारों के बीच में भी, सोते भी और 
जायते भी, वन में भी ओर नयर में भी । यह जीवन की गर्भीर 
समस्या हे | 
आपने राजस्थान की वीर नारियों के सम्बन्ध सें सुना होगा 
और उस मीरा के सभ्वन्ध में तो अवश्य ही, जिसने महलों में जन्म 
लिया और सोने के महलों में ही जिसका विवाह क्रिया गया और 
एक दिन जिसे संसार की ताकत ने कहा कि उसे महलों में ही बन्द 
कर दो, तथापि वह वेसव ये बन्द नहीं हो सक्री। सयत्रत्येय का 
महान्‌ आदर्श उसके हृदय के कणकण में उम्रद़ता रहा। उसने 
सोने के सम्बन्ध में क्या ही सुन्दर कहा +-- 
हेंरी मैं तो दर्द दिवान), मेरा दर्द न जाने कोय । 
सूली ऊपर सेज हमारी, किस विव सोना होय ॥ 
हाँ, तो जो साधक है वह शली पर वेठा है। साधु या 
गहस्थ कोई भी हो, उसके जो वत या नियम हैं, शली की नेक पर 
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हैं । वहाँ दूसरी कोई फूलों की सेज नहीं है | फूलों की सेज पर सोने 
वाले तो सम्राट हैं और खर्राटे लेना चाहें तो वे ले सकते हैं । मगर 
जो साधना की शूली की सेज पर वेठा हैं वह खुराटे नहीं ले सकता | 
उसका तो एक-एक क्षण जागेया | उसके लिए हर ग्रतिज्ञा शली को 
सेज है | साधु ने अहिंसा और सत्य आदि की जो प्रतिन्नायं ली हैं 
उनमे से अत्येक् प्रतिज्ञा ली की सेज है | 

एक भाई कहते हैं कि शूली पर सुदर्शन चढ़े तो फूल वरसे 
और शली सिंहासन हो गया । वात ठीक है क्रिन्‍्तु शली पर चढ़े 
विना फूल नहीं वरसते | जब हम जीन के क्षेत्र में चलते हैं तब 
यदि उस सावना;झूली की सेज पर नहीं जाएँगे तो फूल नहीं 
वरसने वाले हैं | 

इस दृष्टिकोण से हर साधक को हर समय जाग्त रहना है। 
क्योंकि छ॒ुग्मस्थ छच्नस्थ हे, वह सर्वज्ञ और वीतराय नहीं हो गया है । 
वह अपर" है | यदिं वह अपूर्ण साधारण साधक, अपने 
ऋपको पूर्ण समझने लगता है तो यह उसकी भूल है | इस प्रकार 
छद्नस्थ होने के कारण कदाचित्‌ वह लड़खडा जाता है। मोहनीय 
कर्म वड़ा वलवान्‌ है | कभी क्रोध की उल्लाल आ जाती है, कमी 
मान को लहर आ जाती है तो कमी और कोई तरंग उठ खड़ी 
होती है । 

आपने सुना होगा कि जब लवण समुद्र . में तृफ़ानी लहरें 
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आती हैं तो हजारों देवता उन लहरों को दवाते हैं | वे लहरें दवती 
हैं यह दूसरी वात है, मगर हमारे हृदय की लहरें तो उद्बाल मार 
है रही हैं और एक. बहुत वड़ा तुफान आ रहा है । और जब इतना 
भयंकर तूफान आ रहा हे तो क्या होगा ? तब हम उस त्याय और 
संयम के चाट से उस समुद्र को निरन्तर दवाते रहते हैं । कम से क्रम 
मन के महासायर में तो यह चीज चलती ही रहती हे। फ़िर भी 
कभी सन काबू से वाहर हो जाय तो क्या उपाय है ? यही ज्ि आत्म- 
शुद्गिघ करने के लिए तेयार रहना चाहिए । ऐसा साधक यलती होने 
पर फोरन आचार के पास पहुँचे, तव॒ तो ठीक. है; अन्यथा स्वयं 
आचाय॑ दण्ड का व्यवस्था करते हैं आर इस तरह अनग्रह करतें- 
करते कभी निय्रह का भी ग्रसंग उपस्थित हो जाता हे । अथांत 
आचाय॑ में अनयह करने की शक्ति है तो निय्रह करने की भी शक्ति 
है । अनुगह् करते हैं तो पूरा अनुग्रह और दरड देते हैं तो भी पूरा- 
' मर्यादा के अनुसार | उन्हें संघ्र ने यह अधिकार दिया है और उनका 
यह उत्तरदायित्व है । अयर कोश, आचाय॑ इत उत्तरदायल के 
किसी भी कारण से उपेक्ता करता हे तो वह आचाय पद पर न 
रह सकता | उन्हें यह पद स्वयं त्यायना हांया या सत्र का त्याग 
करने के लिए वाध्य करना होगा। । 
इस प्रकार उचित संग पर दोपी को दरुड देना आचार्य का 
अनिवार्य कर्तव्य है परन्तु जब दण्ड दिया जाता है तो दरड पाने 


५. हक मो 
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वाले को कष्ट होता है | कष्ट होता है तो बरहाँ हिंसा होगी या 
अहिंसा ? यदि वह हिंसा है, केकल तकलीफ पहुँच जाना ही हिंसा 
है तो इस स्थिति में दश्ड देने का अधिकार आचाये को नहीं रह 
जाता है । क्योंकि साधु-जीचन में हिंसा का काये नहीं किया जा 
सकता | किन्तु जब हम उस निग्नह एवं दरड को अहिंसा मानते हैं 
तो आचार्य के लिए दोषी को दरुड देने का अधिकार न्याय-सिद्थ 
हो जाता है | आचार्य की ओर से दिया जाने वाला दरड हिंसा की 
व॒ट्टिप से, हू प की सावना से नहीं दिया जाता है। अपितु जब 
आचार निम्रह करते हैं तो कड़े से कड़ा दगड देते हैं, ड्विन्त्‌ उनके 
सन में अहिंसा रहती है, दया ओर कल्याण की भावना लहराती 
है, क्योंकि उसकी उस साधक के ग्रति आत्म-शुद्रिघ की भावना हे । 


वच्चा जच गन्‍्दा हो जाता है तो याता उसे स्नान कराती है 
ओर उसके वख्र साफ़ करती है, तब वह चिह्नाता है, हल्ला मचाता 
है | उसे तकलीफ होती है और वह नहीं समझता कि मे क्‍यों 
परेशान किया जा रहा है ? मगर जो कृछ किया जा रहा हे उसके 
सस्वन्ध में माता के हृदय से पूछिए कि वह बालक को कष्ट देने के 
लिए-हिंसा के उद्देश्य से कर रही है या मन में उठती हुई वात्सल्य 
की हिलोर से ग्रेरित होकर कर रही है ? 

हमारे यहाँ आया है कि आचार्य माता और पिता को ह्द्य 
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रख कर साधक को दरणड दें, श॒त्र का हृदय # रख कर दराढ नहदें। 
दरड लेने वाला अयर समझदार है तो वह सी समझता है ड्वि जो 

ड दियाजा रहा है वह फिता के हृदय से दियाजा रहा हैं 
कल्याण की भावना से दिया जा रहा है, श॒त्र की भावना से नहीं 
दिया जा रहा है । जो कल तक अनुग्रह् कर रहे थे, वही आज 
अकारण इतने कठोर तो क्यों वन सकते हैं ? अस्त, वे उसे सुधारने 
के लिए ही कठोर बने हैं | 


चने के पौधे को जब तक उपर-ऊपर से क्राटा नहीं जाता, 
वह ठीक तरह बढ़ नहीं पाता और जब ऊपर से काट-छाँट दिया 
जाता है तो कट उसका विक्रा्त शुरू हो जाता है । इसी प्रकार जब 
साधक की यत्र॒ती पर आयशित्त नहीं दिया जाता तो उसका विकास 
भी रुक्ना रहता हैं ओर प्रायश्ित्त ले लेने से विक्रास में प्रगति होती 
है, अक्रोध नहीं होता । ऐसे साधक अपने जीवन में फलते और 
फलते हैं तथा महान बनते हैं । 

इस समय क्या हो रहा है ? कोन क्या करते हैं ? किस दृष्टि 
से दरड दिए और लिए जाते हैं ? इसकी चचा न करके हम ती सात्र 
सिदधान्त की वात कह रहे हैं । 

यह एक अपेक्ता हे, जिसके वलपर जेनधर्म कहता है कि 





की 


देखिए--उत्तराध्ययन सूत्र १, २७-२८ । 


षड। 


निय्रह भी अहिता है | अपेक्षा तो हर जगह है। निरपेक्ष वचन एकॉत- 
मय होता है और वह जेनघर्म को कर्मी यान्‍्य नहीं है, कहीं थी स्वीकार 
नहीं है । और जब हम चिन्तन की हर से छृत्म विश्लेपण करते हैं 
गहरा विचार करते हैं तो मालूम होता हे कि यद्रपि अनुग्रह ओर 
निय्रह, यह दो शब्द उपर से अलय--अलग अथ के वाचक्र मालम 

इते हैं, मगर गहराई में जाने पर अन्ततः दोनों का उद्देश्य और 
प्रयोजन एक ही हो जाता हे | अभी आचार्य के अनुमह और निभह 
के संबंध में जां कुछ कहा गया हे उससे यहाँ तो फलित होता हैँ कि 
वहाँ आचार के द्वारा साधक के हिताथ किया हुआ नियह भी अनुभह 
का ही एक रूप है | इसके विपरीत कभी-कभी अनग्रह भी हिंसा का रूप 
धारण कर लेता है | मान लीजिए, एक वच्चा वीमार है | डाक्टर ने 
उसे खीर खाने के लिए मना कर दिया है । पर माता स्नेहवर्श कंहती 
है-- बेटा, खीर खा ले। तो माता का यह अनुअह् क्या होगा ? 
तात्य यह हूँ कि हर जगह एक-सी वात नहीं होती है,अनुग्रह तथा 
निश्रह् दोंनों अपेक्षाकृत हैं । अतएव कभी अनग्रह निग्रह भी हो सकता 
है आर कर्मी नियरह अनुग्रह भी हो सकता है | इसके लिए भावना- 
जगत का देखना हांता हे | 


यहाँ एक प्रश्न और खड़ा होता. है। यदि. यह माना 
जाय कि निग्रह दंड है और दंड देना हिंसा है | ऐसी स्थिति में एक 
बारह वतधारी श्रावक है ओर वह अपने बतों का पूरी तरह पालन 
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कर रहा है । डिन्‍्तु वह एक देश का सम्राट है, राजा है था अधिकार 
नेता है | एक दिन उसके सामने एक समस्या आती है--आक्रमण का 
प्रश्न खड़ा हो जाता है। उसके देश पर कोई अत्याचारी विदेशी 
राजा आक्रमण करता है| अब कहिए वह श्रावक्र राजा क्‍या करें ? 
जो आक्रमण करने वाला हे,चढ़ कर आने वाला हे, वह देश को 
लूटा है। देश के साथ वहाँ की संस्कृति क्रो भी वर्बाद करता है 
माताओं और वहिनों की आवरू विगाड़ता हे । इधर वह श्रावक राजा 
देश का नायक बना हे, ग्रजा की रक्षा का उत्तदायित्र लिए हुए हूँ 
तब ऐसी स्थिति में उसका व्या कर्तव्य होना भ्राहिए ? राष्ट्र की 
शान्ति के लिए वह क्या करेया ? वह नियह का साय पक्ृड़ेया और 
देश की रक्ता करेया, अथवा देश की लाखों जनता को अत्याचार के 
चरणों में अप॑ण कर अन्याय के सामने मस्तक टेक देगा ? जेनपर्म 
इस सम्बंध में कहता है क्रिइस ग्रकार के ग्रसंयों पर हिंता सुख्य नहीं 
हे, अवितु अन्याय का प्रतीकार मुख्य हे, जनता की रक्षा मुख्य हैं । 
वह अपनी ओर से किसी पर व्यर्थ आक्रमण करने नहीं जायगा, जो 
पड़ौसी देश व्यवस्थापूर्वक शान्ति से रह रहा है वहाँ अपनी विजय 
का भंडा गाड़ने के लिए नहीं पहुँचेया, डिन्तू जब कोई श॒त्रु बनकर 
उसके देश में खून बहाने आएगा तब वह कर्ततव्यपूर्ति के लिए लड़ने 
की तैयारी करेया और लड़ेगा । स्थुलप्राणातिषात (हिंसा) का त्याय 
करते समय, श्रावक्र ऐसी लड़ाई के लिए पहले.से ही छूट रखता है ।' 


की] है. 
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ग्राण्मतिपात या हिंसा के दूसरी तरह चार बरेद हैं--(?) 


५ संकल्गी (२) आएंगी (ह) उद्योगी और (४) गिरोधी । जाव- 
- बूककर, मारने का इरादा करके किसी आणी को सारवा संकल्यी 


हिंसा है | चोक्रे--चु ल्हे आदि के कामधंधों में जो हिंसा हो जाती हैं 
वह आरंगी हिंसा कहलाती है | खेती-बाड़ी, व्यापार, उद्योग वर्गरह्द 
करते हुए जो हिंसा होती हे वह उद्योगी कहलाती है | और शत्र 
का आक्रमण होने पर, देश को विनाश से बचाने के लिए, अन्याय- 
अत्याचार का ग्रतीक्वार करने के लिए जो यद्प किया जाता है और 
उसमें जो हिंसा होती है, वह विरोधी हिंसा कहलाती हे | 

इन चार प्रकार की हिंसाओं में से श्रावक कौन-सी हिंसा का 
त्याय करता है और कौन-सी हिंसा की उसे छूट रहती है? इस 
प्रश्न पर विचार करना चाहिए | 

श्रावक्र इनमें से सिर्फ़ संकल्पी हिंसा का त्याग करता है । 
मारने की भावना से जो निरयराध की हिंसा की जाती हे, उसी का 
वह त्याय कर पाता है | वह आरस्मी हिंसा का सर्वथा त्याग नहीं 
कर सकंता, क्योंकि उसे उदर-पूर्ति आदि के लिए आरम्म करना 
पड़ता है ओर उसमें हिंसा होना अनिवार्य है। यही वात उद्योगी 
हिंसा के सम्बन्ध में भी है | आखिरकार कमाने के लिए जो धन्धे है 
और उन्हें जब क्रिया जायया तो हिंसा हो ही जाएगी | इस कारण 
श्रावक उसका सी त्यागी नहीं होता । रही विरोधी हिंसा, सो श्रावक् 
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उसका भी त्यागी नहीं होता । आखिर उसे अपने शत्रुओं से अपनी, | 


अपने परिवार की, अपने देश की, जिसका रक्षा का उत्तरदाबित 
उस पर है, यथावसर रक्ता करनी होती है । 

तातपये यह है कि स्थृूल हिंसा का त्याय करते समय श्रावत 
संकल्पी हिंसा का त्याय करोया । अर्थात्‌ वह बिना अग्रोजन खून मे 
हाथ नहीं भरेया-मारने के लिए ही क्रिसी को नहीं मारेया, धर्म ऊ 
नाम पर हिंसा नहीं करेया, और भी इसी प्रकार की हिंता नहीँ 
करेगा | 

रस्किन ने, जो पश्चिम का एक बड़ा दाशंनिक था, उपदेशक, 
वकील आदि हरेक पन्धे की आलोचना को है। उसकी पुस्तक का 
“सर्वोदय” नाम से महात्मा गांधी ने अनुवाद किया है । उसमें 
रस्किन कहता हे-सिपाही का आदर्श यह हे कि वह स्वयं किसी को 
मारने नहीं जाता, किन्तु देश की रक्षा के लिए जब - खड़ा होता हैं 
तब उससे कत्ल भी हो जाता हे और खुद भी कत्ल हो जावा है । 

अमिग्राय यह हे कि कत्ल करना उसकी मुख्य हृष्टि नहीं है, 
बल्कि उसका ग्रधान लक्ष्य रक्षा करना है। और रघ्ता करते-करते 
सम्भव हे वह दूसरे को मार दे या खुद भी मर जाय । 

कुछ लोग कहते हैं कि जेनधर्म की अहिंसा पंग है ओर 
उसने देश को यलाम बना दिया ओर देश में विगाड़ किया | इस 
प्रकार सारी बुराइयों का उत्तदायित्र जेनधर्य पर डाला जाता है। 
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मगर जेनवर्स में प्रतिपादित अहिंसा के वर्गीकरण को उसकी विभिन्न 
श्रेणियों और भूमिकाओं को अगर गहराई के साथ सोचा जाए तो 
उन्हें ऐसा कहने का सौका नहीं मिलेगा | दुर्भाग्य से दूसरों ने तो 
क्या स्वयं जेनों ने भी जेनवर्स की अहिंसां की समझने में भूल को हैं . 
उसे समभने का पूरी तरह प्रयत्न नहीं किया हैं। क्योंकि समझा 
नहीं है, तभी तो यह गड़बड़ें पेदा हुई हैं | 
रामचन्द्रजी की पत्नी सीता चुरा ली गई । रावण उस पर 
अत्याचार कर रहा था | सतीत्व को भंग करने की तेयारी हो रही 
थी | तब राम ने लंका पर आक्रमण करने के लिए सेना तैयार की 
और युद्ध आरस्म करने से पहले अंगद आदि के द्वारा संगकोते का 
सन्देश भेजा | रावश समझोता करने को तैयार नहीं हुआ | सीता 
को लौटाना उसने स्वीकार नहीं किया | ऐसी परिस्थिति में राम जेन- 
धर्म से पूछे कि में क्या करू ? एक तरफ सीता की रक्षा का प्रश्न हे, 
यृंडे के आक्रमण पर ग्रत्याक्रमणु का अश्न हैं, अन्याय, अत्याचार 
और बलात्कार के प्रतीकार-का ग्रशन है और दूसरी तरफं 'यूद्घ का 
पश्न है । आप समझते हैं कि युद्ध तो यूदूध ही है और थुद्घ होगा 
तो हजारों माताएँ पृत्रहीना हो जाएँगी, हजारों पत्नियाँ अपने पति 
गेँवा बेंटेंगी, और हजारों पुत्र, पिताओं से हाथ धो वैटेंगे । हजारों 
घरों के दीपक बुक जाएँगे, देश के कोने-कोने में रोना-धोना मच 
जाएगा | और इस प्रकार कुछ के लिए तो सारी जिन्दगी के लिए 
[ १०९१ 
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रोना शुरु हो जाएया। हाँ तो ऐसी स्थिति में राम को क्या कर 
चाहिए ? यही प्रश्न जेनवर्म को हल करना है। इसी दुविधा क 
समाधान जनधरम को तलाश करना है | 

हमारे कुछ साथी कहते हैं कि ऐसे मौके पर मौन रहो | किल्‌ 
रास कहते ह--में दुविधा में हूँ और निर्णय करना चाहता हूँ कि क्या 
करू £ और जिससे बे पूछते हैं, व्यवस्था माँयत हैं, वहीं गोन 
पकड़ ले तो में पूछता हूँ आपसे कि मीन पकड़ कर क्या किसी समाज 
की उलमी हुईं समस्याओं का हल निकाला जा सकता हे ? ओर ऐसे 
विकेट और नाजुक ग्रसंग पर जो धर्म मोन पक्रड लेता हो वह 
जीवनव्यापी घर्म केहला सकता हे ? क्या वह मौन उसकी दुर्बलता 
को द्योतक नहीं होगा? उस गोन से उसकी क्षमता में बडा नहीं 
लगता ? क्या यह उस पघर्म का लेंगडापन सिद्ध नहीं करेगा ? ऐसे 
अवसर पर व्यक्ति को उसका कर्तव्य सुकाने के लिए क्या क्रिसी और 
धर्म की शरण में जाना चाहिए ? अगर जेनधर्म जीवनव्यापी धर्म हें, 
दुर्वल नहीं है, च्ञमताशाली है, लँगढ़ा नहीं है ऑर उसकी शरण 
में आने पर किसी दूसरे धर्म से भीख माँगने की आवश्यकता नहीं 
रहती तो वह मौन नहीं रहेगा | वह उचित कर्तव्य की सूचना देगा। 
और जहाँ तक मैंने जेनधर्म को समंका है, वह सुचना अवश्य 
देता हे ह 

तो जैन धर्म क्या सूचना देता है ? एक तरफ घोर हिंसा है 
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और दसरी तर गात्र एक सीता की रक्षा है । रासचन्द्र सीचते हैं-- 
समे क्या करना चाहिए ? जो लोग यह समझते हैं कि जहाँ.ज्यादा 
जीब मरते हैं, वहाँ ज्यादा हिंसा होती है उनके विचार से ता रामचन्द्र 
को चुप हो कर किसी कोने में वेंठ रह जाना चाहिए, क्यों कि युद्ध 
में बहुत जीवों की हिंसा होगी और वे जीव भी एकेन्द्रिय नहीं, पंचे- 
न्द्रिय होंगे और उनमें सी. फ़िर - मनुष्य ! किन्तु जेनधर्स ऐसा नहीं 
कहता | जैनधर्म तो यह कहता है कि तुम सीता को बचाने के लिए 
जा रहे हो तो वहाँ एक सीता का ही ग्रश्न नहीं है, वल्कि हजारों 
तीताओं का सवाल है । आज एक यूंडा किसी एक सती पर अत्या- 
चार करता है तो वह वास्तव में एक का ही ग्रश्न नहीं है, किन्त्‌ 
उसके पीछे हजारों--लाखों यंडों के अत्याचार का प्रश्न है । आज 
एक गंड के अत्याचार को सिर ककाकर सहन कर जिया जायगा 
तो कल सकड़ों ओर परसों हजारों गंडे पिर उठाएँगे और संसार में 


 द 


कितां सता का इजत-आवरू सही सलामत नहीं रह सकेगी 
दुनिया में अत्याचार, अनाचार ओर वलात्कार का ऐसा दोर शरु 
जाएगा कि जितकी कोई हद ही नहीं होगी। फिर धर्म को स्थान 
कहा रह जायया ? 

अतएव राम के सामने एक सीता का प्रश्न नहीं था, हजारों 
माताओं का प्रश्न था | राम को अपने भोग--विलास के लिए एक 
नाते की आवश्यकता हो और उसके लिए हजारों के गले कटवाने 
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पर उतारु ही रहें हवा, ता वात नहीं हैं | इस स्थिति के लिए तो 
जनवस किसी भी तरह को स्वीकृति नहीं दे सकता | वासना की पूर्ति 
के लिए एक नारी को जाजित मृति चाहिए तो हजारों मिल्न सकती 
हैं, फिर क्यों व्यर्थ ही आग्रह वश संहार के पथ पर अग्रसर हो रहे . 
हो ? राम के लिए यह प्रश्न ही उपस्थित नहीं होता । जेन रामायण 
में वन आता है कि रावण ने रास के पास संदेश भेजा था कि एक 
सीता को रहने दो, में उस एक क॑ वदले में कई हजार सुन्दर कुवारि- 
काएँ तग्हारे लिए मेज दूँगा। तप आनन्द के साथ जीवन व्यतीत 
करो | में आनन्द की सब सामग्री सी तुम्हें दे दूं या | राज्य चाहिए तो 
ज्य भी दे हू गा, मगर सीता को छोड़ दो | किन्तु उस समय राम के 
सामने भोग-विलास का ग्रश्न ही नहीं था | वे इस दृष्टि से सीता को 
पाने का प्रयत्न नहीं कर रहे थे | वे अपने कर्तव्य का पालन कर रहे 
थे। वे अत्याचार का प्रतीकार करने के लिए कटिबदघ हुए थे । एक 
पत्नी और एक नारी के अपमान की रक्ता के लिए उन्होंने प्र किया 
था कि ग्राण देकर भी उसकी रक्षा करना हैं | यदि राम इस कर्तव्य 
का पालन करने के लिए चलते हैं वो यह ग्रहस्थ-बीवन की मर्यादा 
का पालन है | और उक्त मर्यादा का पालन करते समय, जेनधर्य, 
हिंचा या अहिंसा की दुह्ाई देकर किसी का हाथ नहीं पक्रड़ता, मौन 

नहीं साधता । 
राम ने रावण के साथ युद्घ किया, मगर यदूघ करना उनका 


हा 
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उद्देश्य नहीं था। सीता को ग्राप्त कना उनका उद्देश्य था | वे अपने 
कर्तव्य की ग्रेरणा की उपेक्ता नहीं कर तकते थे। ऐसी स्थिति में 
यदघ का उत्तरदायित्न राय पर पड़ता हे या रावण पर ? रावण स्वयं 
अत्याचार करने को तेयार होता है ओर उसके सायने याताओं और 
वहिनों की जिन्दयी का कोई मुल्य नहीं है | उधर राम कहते हैं-- 
मरे कछ नहीं चाहिए । न पथ्वी, न सुन्दर ललनाएं और न तेरी 
सोने की लंका झा एक भी माशा सोना चाहिए | मुझे मेरी सीता 
लौटा दे | ? जब यह ॒वात नहीं हुईं तो यद्घ होता है । स्पष्ट है कि 
राम ने अत्याचार से सती और सतील की रक्षा के लिए ही युदुंध 
किया था | तो जेनधर्म कत्तेव्य पे-यदघ से रामचन्द्र को नहीं रोकता 
है। अहिसावादी जेनधरम अत्याचारी को न्यायोचित दंड देने का 
अधिकार, शहस्थ् को देता है । अभिग्राय यह है क्रि श्रावक की सूमि- 
काएँ कितनी भी ऊंची हों किन्तु जेनधर्म का आदेश हैं कवि जो- अन्यायी 
हो, अत्थाचारी हो, विरोधी हो, केवल मानसिक विरोधी नहीं,वास्त- 
विक विरोधी हो,समाज का द्रोही हो उसे यथोचित ८ंछ देने का अधिकार 
श्रावक रखता हे । पर वह वहाँ राय-द्व प की भावना नहीं, अपित कर्तव्य 
भावना रखता है। यदि वह सोचता हैं कि शत्रु का थी-कल्याण हो, संघ 
और समाजका भी सला हो तो वहाँ सी, उस अंश में अहिंसा की सगंध 
आती है| शत्रु पर हित वृद्िष रखते हुए उसे होश में लाने के लिए 
दंड दिया जा सकता है, यह कोई अटपटी बात नहीं है । यह तो 
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अहिंसक साधक की सुन्दर जीवन कल्ना है । 
मुर्के उत्तरमदेश और पंजाब में घमना पड़ा है । वहाँ स्टीव 
स्वयंसेवक संघ वालों का चर्चाएं ज्यादा होती हैं । कृष्ण को युद्ध का 
देवता माना जाता हैं। अर्थात्‌ कप्ण ने युद्ध का वियु्ञ बजा दिया 
और संहार हो गया | अतः हमें जीवन के लिए कृष्ण का ही आचार 
लेना है, ऐसा कहते हुए सुनते हैं। और अनेक वार इस प्रसंग को 


लेकर जेनघर्म और उसकी अहिंसा पर बहुत भद्दी छीटाक्सी भी 


की जाती है । जब मेरा उनसे वास्ता पड़ा तो मेंने कहा--आपने 
कृष्ण के मार्य को ठीक-ठीक नहीं समका हैं और उनसे कुछ नहीं 
सीख हे । कृष्ण का यार्य तो जेनघर्म का ही एक आंशिक रूप है | 
आप जव कृष्ण के जीवन पर चलते हैं तो जेनघर्म पर चलते हैं और 
जब जैनघर्म पर चलते हैं तो कृष्ण के मार्ग पर चलते हैं | महाभारत 
युट्घ होने से पहले जब पाँचों पाएडव द्वारिका में आ जाते हैं तो दुयों- 
धन आदि को समझाने के लिए पहले प्रोहित भेजा जाता हैं | और 
जब उसे कामयाबी नहीं होती हे तो उत्तके वाद कृष्ण स्वयं शान्तिदूत 
का कार्य करने को तेयार होते हैं | कृष्ण क्या साधारण व्यक्ति हैं ? 
वे उस यग के, उस कमक्षेत्र में सब से बड़े कर्मयोगी थे और सब से 
बड़े सम्राद्‌ थे | वे स््रय॑ दूत बनकर दुर्योधन की समा में जाते हैं । 
आप से काम पड़ जाय तो कहेंगे--हमें क्या पड़ी है ? हम 
क्यों अपनी नाक छोटी करवाएँ ? यों साधारण आदमी की नाक पर 
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भी पिक्ुुंड़न आर जाती है । 
मगर हृप्ण ने अपनी सान-सर्यादा की कोई परवाह नहीं की, 
अपनी प्रतिष्ठा का कुछ भी विचार नहीं किया और दूत वन कर हुर्यो- 
घन के पास चले | दुर्योधन की सभा में पहुँच कर उन्होंने जो भापण 
दिया वह संसार के भापणुं में अपना महत्व रखता है। जंत्र मेंने 
महायारत में वह यापर पढ़ा तो में गटयद हो यया । उन्होंने कहा- 
“में खून का दरिया नहीं वहाना चाहता | खून का 
दरिया वहाते हुए जो नजारा दिखाई देता हे वह में नहीं देखना 
चाहता | में नहीं चाहता कि नौजवानों की ताकत खत्य हो जाय, 
वड़ों-बढ़ों की इज्जत खत्म हो जाय और हजारों-लाखों माताओं- 
चहिनों को रोना पड़े । हुयोधन / तुम अन्याय कर रहे हो, अत्याचार 
पर उतारू हो रहे हो | यह मार्य ठीक नहीं हे | राज्य पर पाणएडवों 
का अधिकार है | अयर तुम उनका राज्य उन्हें नहीं लौटा सकते तो 
पाँच याँत ही उन्हें दे दो । मैं पाएडवों को समझा दया और उन्हें 
इतने में है सन्‍्तुष्ट कर लूंगा [?? 
जो हप्ण दुर्योवन के सामने इस ग्रकार कोली फ्रेलाकर खड़े 
होते हैं, वे हिंसा के देवता हैं या अहिता के? उन्होंने हिंसा को 
टालने का कितना अयल किया ? और जो आये आने वाली हिंसा हैं 
उसके पीछे हृदय में कितनी अहिंसा छिपी हे ? पाँच याँव का सस- 
भोता कितना वलिदान पूर्वक किया जाता है, यह जरा गहराई में 
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उतर कर देखिए | 

तात्य यह है कि कृष्ण हिंसा के राक्षस: नहीं, अहिता $ई 
देवता थे। किनत जब उनकी नहीं चली ओर कोई समझौता नहीं है 
सका तो मजबरन लड़ाड़ लड़नी पड़ी | वह लड़ाई रस लेने के लिए 
नहीं लड़ी यह । अन्याय ओर अत्याचार क्रो रोकने करा जब कोई 
दुस्तरा मार्य नहीं रह गया तव युद्ध का मार्ग अपनाया गया। ओर 
इस स्थिति में हम कृप्णु को अहिंसा की दृष्टि से देवता और दुर्योधन 
को हिंसा की दृशि से राक्तस देखते हैं 
कि केरल 


नहीं 


इन सब वातों पर विचार करेंगे तो ग्रतीत होगा 
अनगह ही तअहिंता नहीं है, अछिता का दायरा इतना छोटा 
कि कष्ट न पहुँचाना और साता पहुँचाना ही अहिंसा हो, वल्कि 
अत्याचार को रोकने का ग्रश्न उपस्थित होने पर, एक अंश में, निम्रह 
भी अहिंसा का रूप घारण कर लेता है| जेनघर्म अनेक्रान्तवादी हैं 
और उसे इसी हृ्टि से देखेंगे तमी उत्तका सही रूप दिखाई देया 
और हमारी भावना का समाधान होगा । 
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आज हिंसा-अहिसा के सम्बन्ध में हमें एक नवीन और मह- 
च्वपर्ण प्रश्न पर विचार करना है। आप जानतें हैं कि जयत्‌ में 
असंख्य प्रकार के ग्राणी हैं और वारीकी से देखा जाय तो प्रतीत 
होगा कि यह असंख्य ग्रकार भी अपने आप में अनेक ग्रकार के हैं । 
तातये यह है कि जब हम विश्व की असीम जीवराशि पर विचार 
करना आरम्भ करते हैं तो एक नहीं, अनेक आधार ऐसे पाते हें 
जिनसे जीवराशि का वर्गीकरण होता है। उदाहरणाथथ कोई ८ 
एकेन्द्रिय है, कोई ट्वीन्द्रिय हे, कोई त्रीन्द्रिय हे, कोई चीडलिद 
ओर कोई पंचेन्द्रिय है । ओर कोई स्थल शरीर वाला हू, हट हु. 
उँट है, या एक हजार योजन की महान्‌ अवयाहना चाल सतत हे 
तो कोई सूच्म शरीर वाला भी होता है | आपने लता होना हसुई 
की नोंक के वरावर नियोद-काय के छोटे-से टक्की ने ऋलनत-कननत 
जीवों का निवास होता है | है 
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यहाँ एक्रेन्द्रिय, द्रीन्द्रिय आदि के रूप में जो वर्गीकरण खिला 
गया है, पह उन जीतों के शरीर की बनावट के आधार पर है ओर 
साथ ही उनकी चेतना के विकास की तरतमता के आधार पर भीं। 
एकरेन्द्रिय से द्वीन्द्रिय ओर द्वीडिय से त्रीन्द्रिय जीज्रों के शरीर की 
वनाबट में अन्तर होता है । मयर शरीर की बनावट का ही भेद उनमें 
हो और कोई सेद न हो, ऐसी वात नहीं है | उनमें क्रमशः इन्दरियो 
की संख्या बढ़ती चली गईं है और इस कारण उनकी चेतना का 
विकास थी अधिक से अधिकतर होता चला यया है | 

यह तो उन जीवों क। वात हुईं जिन्हें हिंस्य कहते हैं, जिनकी 
हिंसा की जाती है | मगर हिंसा करते समय हिंसक भी सब एक रूप 
नहीं होते | किसी के अन्तःकरण में हिंला की भावना बहुत उच्र होती 
है, क्रोध की जाला वड़ी ही तीत्र होती है, द्वेप की वृत्ति अत्यन्त 
वलवती होती है ओर किसी के हृदय में हिंसा की वृत्ति मध्यम 
होती है, या मन्द होती है या जेसा क्रि सिफ द्र॒व्यहिंता की विवेचना 
करते समय कहा जा चुका है, हिंता की वृत्ति होती ही नहीँ हैं । 

इस ग्रकार हिंस्य और हिंसक की नाना भूमिकाएँ हैं ओर इन 
दोनों के योग पे ही हिंचा की निष्पत्ति होती है। ऐसी, स्थिति में 
स्वभावतः यह ग्रश्न उठ खड़ा होता है कि सव हिंसाएँ एक ही कोटि 
की- होती हैं या उनमें कुछ अन्तर है ? अगर हिंता मात्र एक ही 
कोटि की होती है तब तो शाक-सव्जी खाना और माँत खाना एक 
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ही कोटि में होना चाहिए ? अगर ऐसा नहीं है और हिंसा में किसी 
अकार का तारतम्य है, कोई हिंसा बड़ी और कोई छोटी है तो 
उसका आधार क्या है ? क्रिस गज से हिंसा का वड़ापन और छोटापन 
नापना होगा ? मरने वाले जीवों की संख्या की अल्पता पर हिंसा की 
अल्पता और अधिकता पर हिंसा की अधिकता निर्भर है? अथवा 
जीज़ों के शरीर की स्थुलता और सृक्म्मता पर हिंसा की अधिकता 
और हीनता अवलग्बित है ? अथवा हिंसक की हिंसामयी वृत्ति की 
तीव्रता और मन्दता पर हिंसा की अधिकता और न्यूचता आधारित 
हैं ? आखिर वह कौन-सा नाप हे कि जिससे हम हिंसा को सही 
तरीके से नाए सके ? 

कोई कहते हैं-- पानी, पृथी, अन्नि, हवा और वनस्पति 
के जीव भी जीव हैं, उनमें भी ग्राण हैं और उनको भी जीने का हक 
है । करुणा की भाषा में कहिए तो वे भी बेचारे जिन्दगी रखते हैं, 
यूंगे हैं, इसलिए उनका मुल्य नहीं है आपकी आँखों में ? और 
ट्वीडििय से लया कर पंचेन्द्रिय तक के जो बड़े-बड़े आरी हैं, उन्हीं 
की जिंदगी का आप मोल समझते हैं ! इसका अर्थ तो यह हुआ कि 
जो मंक शिशु के समान बेचारे गरीब हैं, जो अपने आपमें कुछ सामर्थ्य 
नहीं रखते हैं ओर जो अपनी रक्षा करने के लिए स्वयं योग्य नहीं हैं, 
ऐसे एकेन्द्रिय आ्राणियों की हिंसा कम मानी जायगी और जो पंचेन्द्रिय 
हैं, समर्थ हैं, वोल सकते हैं, उनकी हिंसा वड़ी मानी जायगी ? 


[ शरे 


[ आअहिसा-दर्शन 


गया है, वह उन जीवों के शरीर की बनावट के आधार पर हैं ओर 
साथ ही उनकी चेतना के विकास की तरतमता के आधार पर भी। 
एकेन्द्रिय से द्वीन्द्रिय और द्वीडिय से त्रीन्द्रिय जीवों के शरीर 
बनावट में अन्तर होता हे | मयर शरीर की बनावट का ही भेद उ 
हो और कोई भेद न हो, ऐसी वात नहीं है । उनमें क्रमशः इन्द्रियों 
की संख्या बढ़ती चली गईं है ओर इस कारण उनकी चेतना को 
विकास थी अधिक से अधिकतर होता चला यया है | 

यह तो उन जीवों की वात हुई जिन्हें हिंस्य कहते हैं, जिनकी 
हिंचा की जाती है । मगर हिंसा करते समय हिंसक भी सब एक रूप 
नहीं होते | क्रित्ती के अन्तःकरण में हिंचा की भावना बहुत उच्च होती 
है, क्रीप की जाला वड़ी ही तीत्र होती हैं, द्वप की वृत्ति अत्यन्त 
वलवती होती हे ओर किसा के हृदय मां हिंसा का वत्ति मध्यम 
होती है, या मन्द होती है या जैसा कि सिफ द्रव्यहिंसा की विवेचना 
करते समय कहा जा चूका हैं, हिंसा को वृत्ति होती ही नहीं हैं । 

इस ग्रकार हिस्य और हिंसक की नाना समिकार हैं ओर इन 
दोनों के योग से ही हिंसा की निष्पत्ति होती हैँ । ऐेसी स्थिति में 
स्रभावतः यह ग्रश्न उठ खड़ा होता है कि सव हिंसाएँ एक ही कोटि 
की होती हैं या उनमें कुछ अन्तर हैं £ अगर हिंसा मात्र एक है 
कोटि की होती है तब तो शाक-सब्जी खाना और माँस खाना एक 
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ही कोटि में होना चाहिए ? अगर ऐसा नहीं है और हिंसा में किसी 
प्रकार का तारतम्व है, कोई हिंसा बड़ी और कोई छोटी है तो 
उसका आधार क्या है ? क्रिस गज से हिंसा का वड़ापन और छोटापन 
नापना होगा ? मरने वाले जीवों की संख्या की अल्पता पर हिंसा की 
अल्पता और अधिकता पर हिंसा की अधिकता निर्भर है? अथवा 
जीज्ों के शर्रर की स्थुलता और सुक्ष्मता पर हिंसा को अधिकता 
और हीवता अवलग्बित है ? अथवा हिंसक की हिंसामयी वृत्ति की 
तीमता और मन्दता पर हिंसा की अधिकता और न्यूनता आधारित 
है ? आखिर वह कोन-सा नाप हे कि जिससे हम हिंसा को सही 
तरीके से नाए सके ? 

कोई कहते हैं-- पानी, पृथी, अन्नि, हवा और वनस्पति 
के जीव भी जीव हैं, उनमें भी प्राण हैं और उनको भी जीने का हक 
हैं । करुणा की भाषा में कहिए तो वे भी बेचारे जिन्दगी रखते हैं, 
यृंगे हैं, इसलिए उनका मल्य नहीं है आपकी आँखों में ? और 
ट्वीडिय से लया कर पंचेन्द्रिय तक के जो बड़े-बड़े ग्राणी हैं, उन्हीं 
की जिंदगी का आप मोल समझते हैं ! इसका अर्थ तो यह हुआ कि 
जो मक शिशु के समान वेचारे यरीव हैं, जो अपने आपमें कुछ सामर्ध्य 
नहीँ रखते हैं ओर जो अपनी रक्षा करने के लिए स्वयं योग्य नहीं हैं, 
ऐसे एकंन्द्रिय आणियों की हिंसा कम मानी जायगी और जो पंचेन््रिय 
हैं, समर्थ हैं, वोल सकते हैं, उनकी हिंसा वड़ी मानी जायगी ? यह 
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सिद्धान्त ठीक नहीं है | सब जीव बराबर हैं,क्या एकेद्चिय और उदय 
पंचेन्द्रिय । हिंसा का आधार एकमात्र जीव हे,जीवों का छोटा-बडापत 
नहीं ।! 

हमारे बहुत-से साथी कहते हैं कि यह जो आपका विचार करे 
का ढंग हे कि एक्रेन्द्रिय और पंचेन्द्रिय जीब की हिंसा में तारतम्य है,त्रौर 
आप उनकी हिंसा को कम-बढ़ मानते हैं सो शास्त्र-सम्पत नहीं है | 
एकेन्द्रिय की हिंसा भी हिंचा है | जब दोनों हिंसारें हिंता खरूप से 
वरावर हैं तो कमती-बढ़ती कंसे हो गई! ? हिंसा सभी एक जैसी होनी 
चाहिए | ?? ह 

इन्हीं विचारों में से राजस्थान में एक पथ का जन्म हुआ है। 
यों तो उस पंथ के जनम लेने के और भी कई कारण सुने जाते हैं 
पर यहाँ उन कारणों की तफ़सील में नहीं जाना हैं। मनुष्य को 
विचारों का इन्द्र ही धोखा देता है | हां तो मल में कोई कारण रहा 
हो किन्तु हिंसा--अहिसा की व्याख्याओं ने भी कुछ कम घोखा नहीं 
दिया है और उन्हीं व्याख्याओं के कारण आन्तियाँ पहले भी और 
आज भी चली और चली आ रही हैं | कुड भी हो, यह गश्न यंभी- 
रता से विचारने योग्य हे । 

हाँ, तो मूल बात पर आ जाएँ । अब यह एक नई चौज पेदा 
हुई कि जीव जीव सब एक तो हिंसा भी वरावर है । उनमें से किसी की 
हिंसा कम और किसी की ज्यादा केसे हुईं ? इस पर अहन खड़ा हुआ 
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कि फिर थी कोई कम हिंसक और कोर ज्यादा हिंसक कहलाता हे तो 
आखिर इसका वया कारण हे ? इस प्रश्न का एक नया हल निकाला 
गया हे | वह यह ऊि जहाँ जीव ज्यादा गरेगे वहाँ ज्यादा हिंसा और 
जहाँ कम मरेंगे वहाँ कम हिंसा होगी | इस मान्यता को आश्रय दिया 
तो जीवों की यिनती शुरु हो यई । जब जीवों की गिनती शुरु हो गई 
तो कई प्रकार के दूसरे तर्क पंदा होने लगे । एक आदमी भूखा-प्यासा 
आएके दरवाजे पर आया हे | प्यास से छुटपटा रहा-है और मरने 
वाला है । अगर आप उसे एक गिलास पानी देते हैं तो वहाँ हिंसा 
की तरतमता का प्रश्न उठ खड़ा होता हे | एक तरफ एक जीव बचता 
है और दूसरी तरफ कितने जीव मरते हैं ? पानी में असंख्यात जीव 
हैं. एक बंद में भी असंख्यात जीव हैं | वेसब मर जाते हैं | इस 
प्रकार एक जीव वचा ओर उसके पीछे असंख्यात जीत मारे यये तो 
यहाँ धर्म केसे हुआ ? और पृण्य कहाँ से होगा ? यह तो वही वात 
हुईं कि एक समर्थ की रक्षा करली किन्त उसके पीछे असंख्य असम्थों' 
को मार दिया | इस प्रकार जीवों को गरिन-गिन कर हिंसा की तरत- 
मता कृती जाती है ।. 
क्या सचमृच जेनधर्म का यही दृश्कोण है कि जीवों को गिन- 
गिन कर हिंसा का हिसाव लगाया जाय ? जीवों को गिन-गिन कर 
हिंसा और अहिंसा का मार्ग तैयार करना जेनधर्म को इष्ट नहीं है । 
आगम ओर पुरानी परणरा को मालूम करेंगे तो आप को विदित होगा 
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क्रि जेनधर्म जीवों को यिनने नहीं चला | तरह तो सात्रों को गिलने 
चला हैं | वह संख्या का बाहरी गज नहीं लेगा । वह तो भावनाओं के 
गज से ही हिंसा का मन्दल और तीत्रल नाप्रेया | 

भावहिंता और द्रव्यहिंसा के प्रकरण में तंदुल मत्य का 
शार्त्रॉय उदाहरण दिया जा चुका है | वेचारा तंदुल मत्त्य एक मी 
मछली को नहीं मारता, फिर भी वह घोर से घोर हिंता का भार्गी 
होता है । अगर अधिक जीवों की हिंसा ही अधिक हिंसा का कारण 
होती तो शात्र हमारे सामने तंदुल मत्स्य का उदाहरण पेश न करते | 
मगर वास्तव में ऐसा हे नहीं । यह तिद॒धान्त जेनघर्म का नहीं है , 
यह तो # हस्तीतापतों की मान्यता है | मयर यह मान्यता भूल से 
जैनों के एक पंथ में थी आ गई है । 

पहले बड़े-बड़े तपरत्री होते थे। वे घोर तपस्या करते थे | 
परणे का दिन आता तो विचार करते-यदि हम वन-फल खाएँये तो 
असंख्य और अनन्त जीव मरेंगे । अनाज वर्गरह खाएँ तो उसमें भी 
जीव होते हैं और सेर दो सेर खाएँगे तो क्रितने ही जीव मारे जाएँगे । 
इसमें भी हिंसा ज्यादा होगी | तो फ़िर क्‍यों न किसी स्थृुनकाय जीव 
को मार लिया जाय, जिसे हम भी खाँ और दूसरों को भी खिलाएँ ? 
यह सीच कर वे जंगल में एक हाथी को मार लेते और कई दिनों तक 
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उसे खाते रहते | उनका खयाल था कि हम ऐसा करते हैं तो हिंसा 
कम होती है । 

मयर सयवान्‌ ने कहा कि यह समझना गलत है तुम्हें तो 
गिनने की आदत हो यईं हे कि पानी में और वनस्पति में इतने जीव 
हैं तो हिंसा ज्यादा होगी और एक हाथी को मार लिया तो हिंसा कम 
हो गई । ऐसा न समझो । जब एकेन्द्रिय की हिंसा की जाती हे तो 
भावों में इतनी तीव्रता नहीं रहती, भावों में उप्र प्वणा-#्व प पेंदा 
नहीं होते, ऋूरता और निर्दयता से हृदय कठोर नहीं वन जाता । 
सयर पंचेन्द्रिय जीव यारा जाता हे तो अन्तःकरण की स्थिति और 
ही प्रकार की होती हे | वह हलचल वाला ग्राणी है | जब उसे 
मारते हैं तो घेरते हैं और जब पेरते हैं तो वह अपनी रक्षा करने का 
प्रयत्न करता है | इस ग्रकार जब भीतर भावों में तीवता होगी, 
क्ररता, निर्दयता की अधिकता होगी और कषाय ग्रज्वलित होगा, 
तभी उसकी हिंसा की जायगी | एकरेन्द्रिय जीत्र की हिंसा में परिणामों 
क्री ऐसी तीवता नहीं होती | भगवान्‌ ने यही बतलाने का अयत्त 
क्रिया है कि एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय जीव की हिंसा में भाव एक 
जसे नहीं होते हैं, अतएव उनकी हिंसा भी एक जेसी नहीं हो 
सकती । ज्यों-ज्यों भावों की तीव्रता बढ़ती जाती है त्यों-त्यों हिंसा 
की तीव्रता भी बढ़ती जाती हे | एकेन्द्रिय की अपेक्षा द्वीन्द्रिय जीब 
की हिंसा में परिणाम अधिक उम्र होंगे और इसलिए हिंसा भी ज्यादा 
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शक [ अद्विता-दर्र 
होता है | द्वान्द्रिय से त्रीन्द्रिय में ज्यादा, त्रीजडरिय से चीहन्द्रिय में 
ज्यादा आर चाइन्द्रिय से पंचन्द्रिय में ज्यादा हिंसा इसी कारण मार्नी 
जाती है | पंचेन्द्रियों में भी ओरों की अपेक्षा मनप्य को भारने में 
और भी ज्यादा हिंसा होती है ।. है 

हिंचा करने वाले के भाव किस यति से तीत्र, तीववर आदि 
होते हैं, यह समझ लेना भी आवश्यक है। आप इस वात पर ध्यान 
दें कि ज्यों-थ्यों विकसित प्राणी सिलते हैं, जिनकी चेतना का जितना 
अधिक बिकास होता हे, उन्हें उतना ही अधिक दःख होता है| इस 
ग्रकार एकेन्द्रिय से पंचेन्द्रिय तक उत्तरोत्तर दुख ज्यादा होता हैं | 
दुख एक गकार की संवेदना है | संवेदना का संबंध चेतना के साथ 
है| जिसकी चेतना का जितना अधिक विकास होया उसे दुख का 
संवेदना उतनी ही अधिक होगी | जब कि एकेन्रिय की अपेक्षा 
ट्वीन्द्रिय की चेतना अविक विकसित है तो यह भी स्पष्ट है कि उसे 
दुख की संवेदना--अनुभूति-अधिक तीत्र होगी। और जब दुख को 
संवेदना तीत्र होगी तो अपने को वचाने का आर्तध्यान और रोद्रभाव 
भी बढेया | इधर सारने वाले में भी उतनी ही अधिक ऋरता और 
रुद्रता का भाव जागेगा । जो जीव अपने वचात्र के लिए जितना ही 
तीत्र ग्रयत्न करेया, मारने वाले को भी उतना ही तीत्र प्रयत्न मारने के 
लिए करना पड़ेगा | इस ग्रकार पंचेन्द्रिय जीव की हिंसा तीत्र भाव के 
विना, अत्यधिक क्रूर परिणाम के विना नहीं हो सकती | यही कारण 
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हे कि उत्क्री हिंता भी बडी हिंसा कहलाती है और अधिक पाप का 
कारण होती है | यही कारण है कि सयवती और ओपपातिक सत्र 
आदि में नरक गमन के कारणों का उल्लेख करते हुए पंचेन्द्रियक्ध तो 
कहा है, एकेन्द्रिय वध नहीं | 

तो में जेनधर्म की ओर से सूचना देता हूँ कि सब को एक ही 
गज से नहीं नापना है कि सब ग्राणी वरावर हैं और सब को मारने में 
एक्र जसी ही हिंसा होती है । यह थी मत समभकी कि एक जीव को 
मारने से कम ही हिंसा होती हे और अनेक जीवों को मारने से अधिक 
ही हिंसा होती है । जेनपर्म में ऐसा कोई एकान्त नहीं है | यह हस्ति- 
तापतों का मत है, जिसका भगवान ने निषेध किया है, मगर आज 
वह भयवान्‌ के गले सढ़ा जारहा है / किन्तु जब असलियत सामने 
आती है तो सारा सेद खल कर ही रहता है । 

* सान लीजिए, इस ग्रकार को मान्यता रखने वाला और दूसरों 
को समझाने वाला साधु क्रित्ती गृहस्थ के घर आहार लेने जाता है । 
गृहस्थ के घर एक तरफ उचालीं हुईं ककड़ी का शाक है और दसरी 
तरफ उचाली हुईं मछली हैं । दोनों चीजे, आहार संबंधी अनद्िष्ट 
ऋदि नियमों से अ्तिकूल्न नहीं है । वहाँ वह साधु क्या निर्णय करेगा * 
जो सब जीवों को वरावर मान कर चलता है, उसके लिए उबली हुई 
ककर्डी और मछली में कोई अन्तर नहीं होना चाहिए । उसके खयाल 
में जंसी पीड़ा एकेन्द्रिय को हुई थी वेसी ही पीडा पंचेन्द्रिय को हुई 
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थी | यगर ऐसी बात जब्र सामने आती हे तो असलियत का पता 
लग जाता है । 

जब सव जीव समान हैं और सब का शरीर समान हे तो 
पानी का एक गिलास जेते पी सकते हो वेसे ही क्या मनुष्य का रक्त 
थी, पिया जा सकता है ? जब दोनों हीं समान रूप से ग्रायुक्र उप्र 
हों तो फिर भेद करने का क्या कारण हैं ? ह 

जो मूनि ऐसा सानता हे कि कम जीव मरने से कम हिंता 
होती हे और ज्यादा जीत्र मरने से ज्यादा हिंसा होती हे, उत्तक 


सामने एक ऐसा आदमी आया जो मांस खाने वाला हे और जिसके 


यहाँ एक बकरा रोज हलाल हो जाता है। उसने उत्त सुनि मे 
कहा--मैं अहिंला वत घारण करना चाहता हूँ; किन्तु ल्ूर्णो रूप से 
हिंसा को त्याग देना मेरे लिए शकक्‍्य नहीं हे | मेरे यहाँ एक बकरा 
मार कर खाया जाता हे और कंदमृल्न भी खाये जाते हैं । इन दोनों में 
से में एक का त्याग करना चाहता हूँ। जिसमें ज्यादा हिंसा होती 


'हो उसी का त्याय करा दीजिए | जिसमें कम हिंसा होगी वही में 


खाऊँया | । 

हो सकता हे कि वह मुनि दोनों चीजों का त्याय करना चाहे, 
मगर त्याग करना तो त्याग करने वाले की इच्छा पर निर्भर है और 
वह दोनों का त्याय नहीं करना चाहता । वह दोनों में से एक का करना 
चाहताहे।. रा 
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जब यह ग्श्न उस सुनि के सामने आता है तो उसका फेसला 
क्या होगा ? जो यह सिद्धान्त लेकर चला है कि ज्यादा जीव मरे तो 
ज्यादा हिंचा होती है, वह क्या कन्दमल में अनन्त जीव होने के 
कारण, उसमें ज्यादा हिंसा मानकर कन्द्मूल का उसे त्याय कराएया ? 
और उधर एक बकरा यरेया और उससे सारे परिवार की उद्रपूर्ति हो 
जायगी / अब वे किस सिद्धान्त पर चलेंगे ? में जानना चाहता हूँ 
कि जीवों की गिनती का हिसाव लगा-लगा कर हिंसा को तोलने वाले 
ऐसे प्रसंग पर क्या करेंगे ? त्यायने वाला दी में से एक ही का त्याग 
करना चाहता है | अयर वह सूचि कंदमूल खाने में ज्यादा हिंसा 
सममते हैं तो कंदसूल का त्याय करा दें, बकरे को मारने में ज्यादा 
हिंसा सममते हैं तो बकरे का त्याग करा दें । अगर बकरे का त्याय 
कराते हैं तो उनकी यह मान्यता खत्म हो जाती है कि जहाँ ज्यादा 
जीव मरते हैं वहाँ ज्यादा हिंसा होती है | चारों तरफ बगलें #्रींकने 
के वाद वे वकरा मोरने का ही त्याय कराएँगे। दनिया भर/“में चक्कर 
काटने के वाद आखिर उन्हें सही सिद्धान्त पर आना पड़ेगा |. 

जेनधर्म में एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय जीव तक कीं द्रव्य- 
हिंसा और भावहिंसा मानी गई है और उसमें क्रमशः तवरतमता होती 
हैं | तरतम्ता का कारण हिंसक का संक्‍्लेश परिणाम है । जहाँ कोघ 
आदि कपाय की तीवता जितनी ही कम हैं वहाँ हिंसा भी उतनी ही 
कम है | इसी कसोटी पर हिंसा की तीवता और मन्दता को कसना 
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जेनधर्म को इष्ट है । जब इस कत्तीटी पर हिंसा अहिसा को कमेंगे तो 
स्पष्ट हो जायया कि एकेन्द्रिय की अपेक्ता पंचेन्द्रिय को मारने में हिंसक 


को रोद्र्यान अधिक तीत्र होता है और मरने वाले में भी चेतना 


अधिक विकतित होने के कारण दुःख की अनुभूति अधिक ही होती 
है । तथा आत्तध्यान और रोद्रध्यान भी उसके अधिक तीत्र ही होते 
हैं । इस ग्रकार वहाँ भावहिंसा! जब तीत्र हे तो द्रव्यहिसा भी 
बड़ी होगी । 
ऐसा न माना जाय तो भगवान्‌ नेमिनाथ का प्रश्न कंसे हल 
होगा ? वे दया के सायर थे | उन्हें विवाह करने के लिए यना लिया 
गया | वरात की तेयारी होने लगी | तब उन्हें स्नान कराया गया | 
५ कहते हैं, 7०८ घड़ों के पानी से स्नान कराया यया। कितने ही 
फेलों:की मालाएँ पहनाई गई । यह सब कुछ होता रहा, मेयर 
उन्‍्होरे यह नहीं कहा कि गेरे कवाह के लिए इतनी हिंसा हो रही 
है ! एके ूंद में असंख्यात जीव हैं और एक पांखुड़ी में असंख्य या 
अनन्त जीवहो सकते हैं। मगर वहाँ उन्होंने कोई विरोध नहीं 
क्रिया | है 
बरात खाना हो चकी | जब वे उयसेन के यहाँ पहुंचे, बरात 
चढ़ने लगी और; तोरण पर आए तो एक बाड़ में कछ पशु-पत्तियां 
को घिरा देखा | उनकी करुण पकार उनके कानों में पड़ी। पूछा तो 
मालूम हुआ:-- 
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अह सारही तझ्नो भणइ, एए भटद्दा उ पाणिणो । 
तुह़्मक विवाहकज्ज॑मि, मोयावे॑ बहुजणं ॥ 
ह ' --उत्तराध्ययन सूत्र २२,२७ 
अर्थात सारथौ ने कहा-महाराज / यह पशु आपके विवाह 
प्रसंग पर भोजनाथ मारने के लिए बाँध यये हैं | 


सारथी की वात सुनते ही भगवान के अन्तःकररणा में दया का 
सायर उमड़ पड़ता है | * वे कहते हैं---एक तरफ तो आनन्द-मंगल 
हो रहा है, मॉगलिक वाजे वज रहे हैं ओर दूसरी तरफ इन म॒क 
पशुओं की यद॑नों पर छुरियाँ चलाने की तैयारी हो रही हें! यह 
विचार आते ही उन्होंने सारथी से कहा-इन पशुओं को . निकाल 
दो । सारथी ने पश्चुओं को निकाल: दिया तो भगवान्‌ सारथी को अपने 
अमूल्य आभूषण खुशी में इनाम- दे देते हैं। भगवान्‌ विवाह 
नहीं करते | | 


यादव जाति मानों जाय उठी | उसे अहिंसा. के विषय, में 

स्पष्ट धारणा नहीं थी | इस उदाहरण से उसे नया संबक- मिला । 

उसे ध्यान आया कि हम विवाह के समय जो बडी-बड़ी हिंसाएँ 

करते हैं और मृक पशुओं की यर्दनों पर छुंरी चलाते हैं, यह कितना 
वड़ा अनथथ हैं | 
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भयवान्‌ नेमिनाथ ने विवाह का त्याय करके जो आदर्श 
उपस्थित क्रिया, उसका वर्णन भगवान्‌ महावीर ने भी किया / अब 
आप विचार कीजिए कि वह आदर्श क्या है ? भगवान्‌ नेमिनाव ने 
स्नान करते समय, जलक्राय के असंख्य एक्रेन्द्रिय जीवों की हिंता 
जानते हुए भी विवाह का त्याय नहीं किया, किन्त बाड़े में बन्द किये 
हुए यिनती के पंचेन्द्रिय ग्राणियों को देख कर और दया से द्रवित 
हो कर विवाह करना अस्वीकार कर दिया | इससे क्या निष्कर्प निके 
लता हे ? भगवान अगर एकेन्द्रिय की हिंसा और प॑चेन्द्रिय की हिंसा 
को समान समझते होते,तो स्नान करते समय ही उसेका क्रोध 
करते और, विवाह करना अस्वीकार कर देते, क्योंकि वहाँ असंख्य 
जीवों की हिंसा हो रही थी । अयर उस समय किवाह का त्याय नहीं 
क्रिया, तो फिर जल के जीवों की अपेक्षा बहुत थोड़े पंचेन्रिय जीवों 
की हिंसा से द्रवित होकर भी विवाह का त्याय न करते । सयर इन 
संख्या में थोड़े प॑चेन्दिय जीवों को मरने के लिए नियत देखकर उनके 
हृदय में करुणा का स्रोत बह उठा | इससे यही निष्कष निकलता है 
कि एकेच्रिय और पंचेन्द्रिय की हिंचा समान नहीं है | 

एक गहस्थ वनस्पति पर चाकू चलाता है ओर दूसरा किसी 
मनुष्य या पशु की गर्दन पर चाकू चलाता है अरब अंतःकरण को 
ही गवाह बना कर पछो कि क्या दोनों समान पाप के भागी हैं ? दोनों 
की हिंसा समान कोटि की है ? जो लोग एक्रेन्द्रिय और पंचेन्द्रिय की 


श्र्छ | 
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हिंसा को समान ही मानते हें, वे गहस्थ क्‍या एक्रेन्द्रिय के समान 
पंचेन्द्रिय का भी वध करते हैं ? अगर वे स्वयं ऐसा नहीं करते तो 
दुनिया को चक्कर में डालने के लिए. क्यों इस समानता का ग्रतिपादन 
करते हैं? 
अहिसा और हिंसा का प्रधान केन्द्र कर्ता की भावना है | 
अतरव उसे ही आत्मा की कस्तोटी पर कस कर देखना होगा | जो 
इस अकार देखेंगे. में समझता हूँ कि वे हस्तीतापसों के युग में नहीं 
जाएँगे | जीवयणुना के द्वारा हिंसा को आंकना, यह जेैनधर्म की 
कप्तोटी नहीं है, ग्रत्युत मगवान्‌ महावीर ये इसका . विरोध किया है । 
दुर्भाग्य से यह आन्ति हमारे अन्दर आ गई है, अतः आज के विचार- 
शॉल जेनों को उक्त आन्ति के सम्बन्ध में अपना मत संसार में स्पष्ट 
फ़र दना हे.। यह एक महत्पृणं वस्‍त है और दया-दान संबंधी 
घारणाएँ इसी में निहित ; ह $3 
| इस राह पर चलेंगे उनकी आत्मा का कल्याण होया |: 
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१ हि ५९ * > ० शक हैं है 25 बट ० 
:.' परम के दो रूप होते हं--वाह्यरूप और अन्तरंग रूप | वाह्य- | 


रूप का अर्थ हे क्रियाकारड, बाहर के आचार-बविचार, रहनसहन, और 
जीवन में जो कुछ भी बाह्य रूप से करते हैं वह सब काम । अन्तरंग रूप 
अर्थात्‌ वह धावना यां विचार जिससे वाद्य आचार-विचार ग्रेरित होता 
है। कोश भी साधक अपने आप में वया पवित्र भावनाएँ रखता है, 
किन उच विचारों से ग्रेरित और अमावित है; उसमें जीवन की पवि- 
त्रता कितनी है, उत्तके अन्तरतर में धर्म का कितना उल्लास हे, वहाँ 
दया और करुणा की लहरें कितनी उठ रही हैं ? यह सब भीतृर का 
रूप ही धर्म का अन्तरंग रूप कहलाता है । 

ओर जब यह अन्तरंग दृष्टिकोण विशुद्ध एवं वास्तविकतावादी 
बन जाता है, अर्थात्‌ दूसरों के संसर्ग या सम्पक से उत्न होने वाली 
विक्ृृति या विभाव से परे होकर आत्मा के सर्वथा शुद्ध स्वाभाविक 
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रूप के विचार की पवित्र सूमिका में पहुँच जाता है, तब वह निश्चय- 
धर्म कहलाता है । ु । दर 

वाह्मधर्म को व्यवह्ारघर्म कहते हैं। उसके संबंध में जेनघर्स 
की धारणा है कि वह वदलता रहता है, स्थायी नहीं रहता.। तीथर्थ- 
कर आते हैं ओर वे द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव के अनुसार जीवन के 
वाह्य नियमों को तवदील करते रहते हैं| प्रथम तीर्थंकर भगवान्‌ 
ऋषमभदेव के युग में साधुओं का रहन-सहन कुंछ और रूप में था 
ओर वाइस तीर्थकरों के समय में बदल कर वह कुछ और रूप में हो 
गया | फ़िर सयवान्‌ महावीर आये । उन्होंने अपने पू्ववर्ती भगवान्‌ 
प्रा. नाथ आदि के युग में प्रचलित नियमों में अनेक परिवर्तन किये, 
जिनमें से कुछ हमें आज भी पढ़ने को मिलते हैं । जेस्े--भगवान्‌ ने 
वतों के संबंध में यह पाचंदी लगा दी कि साधु को.सफेद रंग के ही 
वख्र पहनने चाहिए और वह भी अल्प मूल्य वाले ही होने चाहिएँ, 
जब कि उनसे पहले यह पाव॑दी नहीं थी | फलतः भ० पाश्र नाथ के 
जमाने में साधु किसी भी रंग के वच्र पहन सकते थे | भ० महावीर ने 
न केवल वेषभूषा के विषय में, बल्कि आहार और विहार के संबंध में 
भी अनेक परिवर्तन किये, जेसे--राजपिश्ड न लेना और एक ही 
स्थान पर अमृक अवधि से अधिक न रहना आदि । ह 

भयवान्‌ महावीर के युग में पहले, दूसरे, तीसरे और चौथे 
प्रहर के आचार अलग-अलग बतलाये यये हैं । कहा हैः-- 
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पढम॑ पोरिसि सज्कायं, थीय॑ कार्य मियायई । 
तइयाए भिक्खायरियं, पुणो चउत्यीइ सज्फाय॑ । 





“उत्तराध्ययन, २६, १२ 

साध की दिनचेया चार ग्रहरों में वॉट दी गई थी। पहले 
अहर में स्वाध्याय करना अथोत पहला ग्रहर सत्रस्वाध्याय में व्यतीत 
करना, दूसरा प्रहर उसके अथ का चिन्तन करने में, ध्यान में, तक-बितक 
में एवं जीवन के सूक्ष्म रहस्यों को स्पष्ट रूप से सुलमाने में ग॒जारे | इर्सी 
कारण पहला ग्रहर सूत्रपोरिषी! और दूसरा ग्रहर “अथपोरुषी? कह 
लाता था | यह सकितिक शब्द है | दुर्भाग्य से आज इन्हें भल्रा दिया 
गया हे, छ्िटका दिया गया है । अतः इस शब्दावली का जो महत्व 
था वह हमारे ध्यान से निकल यया है । 

तीसरे ग्रहर में साध की सिन्ता के लिए जाने का विधान था । 
इस विधान के पीछ सिद्धान्त यह था कि साध, शझृहस्थ के धर जब 
जाय तो ऐसी स्थिति से जाय कि घर के सब लोग भोजन करके नित्रट 
चके हों, बच्चे और बढ़े खा-्पी चुके हों, वचा हुआ भोजन अलग 
रख दिया गया ही, उसकी आवश्यकता न रह गई हो । ऐसे समय 
पर साध जाय और उस बचे हुए भोजन में से अपनी जरूरत के 
मताबिक थोड़ा-सा ले आए । 
:  - जिस समय भोजन वन रहा हो या पर के लोग खा-पी रहे 
हों, उस समय साध सिद्धा के लिए नहीं जाया करते थे। क्‍यों कि 


, 
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उस समय जाकर यदि साध नित्षा ले ले तो सम्भव है, घर वालों 
के लिए कम पड़ जाय और फिर नये सिरे से बनाना या पक्राना पड़े । 

भगवान्‌ सहावीर के युग तक यह विधान चला | उसके वाद 
आचार्य शस्यम्भव के थुग सें क्या हुआ ? तीसरे अहर की सिक्षा का 
नियय सिमटने लगा। लोगों का रहन-सहन बदला | तीसरे ग्रहर 
तक भोजन की स्थिति ग्रायः नहीं रहती थी, अतः उस समय जाने 
से मित्ता देने वाले को और लेने वाले को भी असुविधा होने लगी | 
गृहस्थ कहते--भोजन के समय पर तो आते नहीं और समय वीत 
जाने पर आकर व्यर्थ ही हमें लज्जित करते हैं ! यह भी कोई गोचरी 
हैं / जब इस प्रक्नार की परिस्थिति उत्तन्र होगश तो आचोर्यो' को नया 
विधान बनाना पड़ी:-- ह 

अकाल च विवजित्ता, काले काले समायरे॥ 
-देशवेरालिक सूत्र ५, २, ४ 

अथात्‌ सांधू को भोजन के समय पर ही भिक्षां के लिए निक- 
लगा चोहिए और याँव की स्थिति का ध्यान रखना चांहिए | असमय 
में मित्षा के लिए जाने से यृहस्थों को अग्रीति होगी, उनके चित्त में 
क्ञोभ और फिर तिरस्क्रार जागेगा और स्त्रय॑ को भोजन न मिलने से 
साधु को भी याँवचालों के ग्रति तिरस्कार का भात्र उत्तन्न होगा | झ्स 
तरह दाना और संकल्प में गइबड़ी होगी ।इस विचारधारा से.यह 
विधान जारी किया यया कि जिस याँत्र में भोजन की जो समय हो. 
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वह्ी मिन्षा का समय रख लिया जाय / 

इस प्रकार एक और परिवर्चन आया | यह एक बड़ा परखित्तन 
था | इच उदाहरण की पहरछ्ाई मे हम देखते हैं कि पर् के वाद्य रुपों 
में तीर्धकरों के युग में भी, और आचायों' के युग में भी परिवर्तन होते 
हे हैं । 

क्िसु पर्य का अन्तरंग खूय ऐसा नहीं होता । उससें कर्मी 
कुछ भी वदलने वाला नहीं है । वह अनन्त-अनन्त काल तक ज्यों 
का त्यों ही रहने वाला है | वह जेसा वर्तमान में है, भ्रतकाल में भी 
ऐसा ही था और भविष्य में भी ऐसा ही रहेया | कितने ही तीर्यक 
आएँ, अन्तरंग में कुछ भी परिवर्तन होने वाला नहीं है । 

पतिवर्ष पत्तकड़ के सौसिस में वृक्ष के फल, फूल, पत्ते, सर 
चले जाते हैं और पतमड़ के वाद वह फिर नत्रीन कॉपलों से सुहावने 
दिखाई देने लगते हैं | फिर उसमें फुल-फल लगते हैं | वह हरा-मरा 
और मनोरम हो जाता है। कुछ समय बाद फ़िर प्रतकड़ आती हैं 
और वह फिर ठंठ-सा दिखाई देने लगता है । इस ग्रकार वृक्ष वाहर 
में रूप चदलता रहता है अवश्य, मगर अपना मूल रूप नहीं बद- 
लवा । अगर वक्त का मूत्र रूप ही वदल जाय तो फिर फल्नों, फलों 
और पत्तों के लिए वहाँ ग॒जाइश कहाँ रहे # ह 

तो सिद्धान्त यह निकला कि प्रत्येक अंग का एक स्थायी रूप 
रहना चाहिए और बाकी बदलता हुआ रूप रहना चाहिए | अगर 


आ। 
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स्थायी रूप न होगा तो बदलने गला रूप किसके सहारे रहेगा ? 

. इस ग्रकार व्यवहार रूप में धर्म बदलता रहता है--उसे तीर्थ- 
कर भी वदल देते हैं ओर आचाय भी द्रव्य, क्षेत्र, काल, भात्र के 
अनुसार बदल देते हैं । किन्तु अन्तरंग धर्म कभी नहीं बदलता । 

अहिसाधर्य अन्तरंग धर्म है। वह निश्चय धर्म हे । अहिंसा 
अपने आप में वदलने वाली वस्तु नहीं है । यह त्रिकालस्थायी सत्य 
धर्म है । यह अनादि काल से चला आ रहा है. अभी चल रहा है 
और आये भी चलता रहेया । 
जनपर्म में आत्मा नहीं वदलती | शरीर बदलता है; आत्मा 
वही रहती है | बह वदल नहीं सकती | हमने अनन्त-अनन्त काल 
संसार में रह कर विताया, तव भी वह नहीं वदली और जब मोत्त में 
जाया जाता है तब भी नहीं बदलने वाली है | आत्मा तो सदा वेसी 
ही रहेगी । हाँ, शरीर को किसी दिन ग्रहण किया जाता हे तो 
भिरसी दिन छोड़ा भी जाता है।और यह परग्परा सर्देव जारी 
रहती है | ्ड 
अहिंसा जेनघम की आत्मा हे | उसमें हिसी भी समय परि- 
कत्तन नहीं हो सकता | अतः जेनघस को समझने के लिए अहिंसा 
का भलोगमाति समकना चाहिए और अहिंसा को ठीक तरह समभने 
लिए जेनधर्म को ठीक तरह से समझना चाहिए । यह दोनों मानों 
एक रूप हो गये हैं | इन्हें एक टूसरे से अलग नहीं किया जा सकता । 
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जनपर्म का अशन आता हैं तो अछिसा कटपट याद आ जाती है आर 
अहिता का प्रश्न छिडते ही जेनवर्म की याद आ जाती हैं | शत 
प्रकार हम जेंनपर्म के साथ ही अहिंसा का भी, स्मरण किया करते हैं | 
ओर हम ही. नहीं, अजेन साथी भी.जबर किसी रूप में अहिसाड़ों 
याद करते हैं तो जेनपर्म को थी याद कर लेते हैं | 
- ययर अहिंसातत्व इतना म्रक्म हो यया हे कि उप्को ठीक 
ठीक मालूम काने में गलतियाँ भी होती हैं, क्योंकि लोग उसके 
स्थूल रूप को तो पकड़ लेते हैं, डिन्तू उसका सूद्रम रूप पढड़े में 
नहीं आता / अतएव अहिंसा के संचध में तीर्थकरों ने या आचायों 
ने कया स्पष्टीकरण कख़िया है ? अहिसा के कितने विभाय डिये गये 
हैं? इत्यादि मुद्दों पर विचार करने से अहिता का ठीक़ विचार हो 
सकेया | 
अहिता के मेदों को समझने के लिए हिंसा के भेदों को भी 
सममनों पढ़ेया । आखिर अहिंसा का निषेषरूप अर्थ है-हिंसा का न 
होना । तो अब यह मालूम करें हि हिंसा क्रितनी तरह की है ! वेसे 
आप जेनपर्म से जानना चाहते हैं तब तो अहिंसा के अनन्त-अनन्त 
भेद हैं-संख्यात नहीं, असंख्यात नहीं, अनन्त-अनन्त / और यहद्द 
टीक भी है । कोई आदी समद्र के किनारे खड़ा हे और उतसत समय 
समहद्रगें जो- लहरें. उठती हैं. और गिरती .हैं, उनकी क्या गिनती ऋ 
जाय ? यह चक्र दिन-रात निरन्तर चलता रहता है और सारा समुद्र 
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लहरों में नाचता रहता है ।.. 

आप अपने सन को भी समुद्ररूप में कल्यित कर सकते हैं । 
यह मन का समृद्र.भी हिलोरें मार रहा है। इसमें भी दिन-तंत ग्रति 
यत्र, प्रति सेक्रिंड, लहरें उठ-रही हैं और फिर नयी उठ रही हैं । 
और मालूम होता है, हमारा मत्र जेसे नाच रहा है / एक क्षण के 
लिए मी शान्‍्त नहीं होता है | इसी वात को ध्यान में रंख कर जैन- 
जयत्‌ के बहान्‌ मर्सी विचारक श्री वनारसीदास ने कहा है।-- 

एक जीव नही एक दिन, दसा होइ जेतीक;: 
सो कहि न सके केत्ली, यद्यपि जाने ठीक ! 

ओर मन की ही-क्या वात है ? जहाँ मन नहीं हे वहाँ थी 
अध्यवसाय तो होते ही हैं और उनके द्वारा अमनस्क ग्राणी के जीवन 
भी हर समय नाचते रहते - हैं | एकेन्द्रिय जीव को मन नहीं होता, 
किर भी वह कितने कस रूसय-समय पर चाँधता है ? सात था आट / 
साव कर्म तो नियम से वंधते ही रहते है | समय बड़ा ही सृक्त्म है । 
उस सृद्रम-प्रच्मतम-समय “ में सात कर्मो' के अनन्त-अनन्‍्त परसा- 
णुओं का आत्मा के साथ चेंघ जाना अध्यवसाय के बिना संभव नहीं 
है। आप यह तो जानते हैं कि बन्‍्ध कच होता हे ? जब आत्या में 
केपन आएया, हलचल होगी ओर उसके साथ क्रोध, मान, माया 
ओर लोन के संस्कार होंगे तभी कर्म-चन्ध होता है । और जब यह 
संस्क्रार नहीँ-रहते, योगों मे हलचल ओर आत्मा. में कम्पन नहीं 
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होता तब कमेवन्ध भी नहीं होता | 
जब योगों में अथात्‌ मन, वाणी और शरीर में कसन नहीं 
होता वो उत्त अवस्था में आत्मा पूरी तरह शान्‍्त्र और स्थिर हों 
जाता है| आत्मा की वह दशा 'शेलेशी अवस्था कहलाती है 
ओर वहाँ पूर्ण निश्चल अवस्था आ जाती है । दसवें गुरास्थान तक 
कषांयों से और योगों से बंध होता है और स्यारहवें, बारहवें और 
तेरहवें युण॒स्थानं में कपाय न रहने पर केवल योगों के द्वारा हीं बंध 
होता है | चौदहवें युण॒स्थान में कपाय और योग-दोनों ही नहीं 
हते, अतएव वहाँ अवन्धक-दरशा ग्राप्त होती हे। पिल्लों को भी 
कमवंध नहीं होता, क्योंकि वहाँ कषाय ओर योगों का अस्तित्त ही 
नहीं रहता हैं | 
। तो इससे क्‍या आशय फलित हुआ ? हमारा मन, वाणी 
और शरीर भी हिलोरें मारता हुआ समुद्र है और उसमें निरन्तर 
हलचल मची रहती है । चाहे कोई जीव एकेन्द्रिय हो, द्रीन्द्रिय हो 
त्रीड्रिय हो, चतुरिद्धिय हो अथवा पंचेन्द्रिय हो, परन्तु जब तक 
संसारी दशा का बल है, कम्पन होना अखियाय है।... 
हाँ, तो नीचे की भूमिकाओं में मन का हर कम्पन हिंसा है । 
और.जब कम्पन की कोश गिनती नहीं की जा सकती तो हिंसा के 
मेंदों की गणना भी केसे की जा सकती है ? फिर भी स्थल रूप से 
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उनकी गणना की गई है । आचायों ने बतलाया है कि 
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आप हिंचा के अनन्त रूपों को स्पष्ट रूप से नहीं समझ सकते, फिर 
थी जो स्थल रूप आपकी सयक में आ सकते हैं, उनको ध्यान 
में' रक्खो | 

सबसे पहले हिंसा के तीन रूप हेँ--सेरेभ, समारंग और * 
आरंभ | 

सनो पुछ्चे गमा थम्मा, मणोसेट्रा मणोसया ( 
मनसा हे पहुद्रेच, भासति वा करोति वा ॥| 
--धम्सपद 

जो भी बातें हैं, क्रियाएँ हैं या हरकतें हैं, वे से से पहले 
यन मे! जन्म लेती हैं, अध्यवसायों ये अंकुरित होती हें । हसारा 
साय जीवन मानसिक अध्यत्रसायों द्वारा ही प्रेरित और संचालित 
होता है । अतरव वे अध्यवतताय ही मुख्य रूप ते हिंसा की जन्मभूमि 
हैं । इस अकार सबसे पहले विचार उत्पन्र होते हैं और किर हिंसा 
करने के लिए सामग्री जुटाई जानी हैं । इस स्थिति से हिंसा के 
चचारों का उच्च होना संरऑंय कहलाता है और हिंसा के लिए 
सामत्री जुटाना समारस्य कहलाता हे | इन दीनों क्रियाओं के बाद 
आरस्म का नम्बर आता है | आरम्म का कस हिंसा करना शरू कर 
इन से कर मार दने तक चलता है | 

इस अकार हिंसा के तीन भेद हुए । अब देखना चाहिए क्ि 
हिंचा का जो संकल्य या प्रयत्त किया जाता हैं सो क्यों दिया जाता 
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है ? किन्हीं भांवनाओं की प्रेरंगा से ही हिंसा की साम्मी जुटाई 
जाती है और उन्हीं भावनाओं से चलन पाकर ही हिं 
प्रयत्न किया जाता है | हाँ, तो वे भावनाएँ क्‍या हैं ? 

' का ग्रयंत्त करना चाहिए । वे भावनाएँ चार हैं और वस्तुतः वे दुर्भ 
बनाएँ हें--क्रोंध, मान, माया और लोभ | जब भी कमी दुष्ट प्रवृत्ति 
की जाती हे तो उस हिंसा के भाव क्रोघ से, मान से, माया से या 
लोग से उत्पन होते हैं । इन्हें ही चार कंपाय कहते हैं। इन चार 
कपायों के कारण ही संरंभ रूप हिंसा होती हे, इन्हीं से समारम्भ- 
रूप हिंसा होती है और इन्हीं से आरम्भ-हिंसा हुआ करती है । 
अतएव इन चारों के साथ सेरेंसे आदि तीन का युणा करने से हिंसां 
के बारह भेद वन जाते हैं | कपायों का रंग जितना अधिक मगंहंर 
होंगां, उतनी ही अधिक हिंसा होगी, और जितना रंग कम होगा, 
उतनी ही हिंसा भी कम होगी | हिंसा की प्रष्ट-समि कंपाय है, यह 
ध्याने में रहे।... । 

जीव कपाय से प्रेरितं होकर हिंसा करता हैं, मगर हिंता के 
ओऔजारं हैं तीन योग | मेन, वेचन और काय, यही मनुष्य के पास 
तीन शंक्कियाँ हैं | मन पर, वचन पर और काया पर जब हरकत 
आती है वो हिंसा हो जाती है | अतरव ऊपर कहें वारह मेदों का 
तीन॑ है गुणां कर देने पर हिंसा के दत्तीस भेद हो जाते हैं | 

मन, वचन और काय के भी तीन भेद हें-स््रयं करना 
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इसरों से कयाना और अनुमोदना करना । यह- तीनों योगों के द्वारा 
हिंसा करने के तीन-तीन तरीके हैं जिन्हें करण? कहते हैं। इनके 
साथ पूर्वोक्त छचीस येदों को गुणिति कर देने पर हिंसा के १०८ भेद 
निषन्र होते हैं । 

इस ?०८ प्रकार की हिंसा की निव्रत्ति के उद्देश्य से ही 
आप ?०८ दानों वाली माला जपते हैं | 

पहले कहा जा चुका है कि साधारणतया हिंसा से निवृत्ति ही 
अहिता हे | इसका तात्यय यह है कि मनुप्य ज्यों-ज़्यों हिंसा के इन 
गेंदों से निवत्त हो जाता है. त्यों-त्यों वह अहिंसा के मेदों की साधना 
करता जाता है | इससे यह वात भी स्पष्ट हो जाती है कि जितने 
भेद हिंसा के हैं उतने ही अहिंसा के भी हैं और जितने भेद अहिंसा 
के हो सकते हैं उतने ही हिंसा के भी होते हैं । 

इस ग्रकार आप हिंसा-अहिंसा के निरूपण पर ध्यान, देंगे तो 
पता चलेया कि जेनघर्म वड़ी वारीकी तक पहुँचता हे, अन्तरतर की 
गहराई में चला जाता है और उस गहराई को . समझने -के लिए 
साधक का अपनी वृद्धि आर अपने विवेक को साथ में जोड़ने की 
जरूरत है | नहीं जोड़ेंगे तो वास्तविकता समम्त में नहीं आएगी .। 

इतनी ग्रस्तावना से आप समझ सकते हैं कि हिंसा का अर्थ 
सिर्फ मारना ही नहीं है, किन्तु हिंसा का संकल्प भी हिंसा हैं। 
किसी जीव को लेकर इधर से उघर कर देना, टकरा देना, या एक 


[2 


न 


[ अहिसा-दशत 
जीव के ऊपर दुसरे जीव को रख देना भी हिंसा हैे। प्र से हँड़ 
देना भी हिंसा है । जीव आ रहे हैं और खतन्त्र रूप से विचर्ण कर 
रहे हैं तो उसमें रुकावट डाल देना भी हिसा है । यहाँ तक कि कि 
जीव को छू देना भी हिंचा है । यह तब मर्यादाएँ 'इस्यिवहिया? के 
पाठ में आ जाती हैं । 

ज॑ंनधर् कहता हैं कि किसी भी ग्राणी की स्तन्‍्त्रता में तुम 
वाधक मत वनो । उसके जीवन की जो भी सूसिका हैं, उसके अनु- 
तार वह गति कर रहा है । तुमने उसका रास्ता रोक दिया, उसे हू 
दिया तो तुम हिंसा के भायी हो यये | इत रूप में आपको सूक्ष्म 
अहिसाधर्म तुनने को और देखने को मिलेगा । 

अहिसाधर्म: की इन वारीकियों को देख कर संसार चक्कर में 
पड़ जाता है । क्योंकि आखिर इंसान अपनी जिन्दगी में हरकत करता 
है, आता भी हैँ, जाता भी है । और इस तरह कहीं न कहीं, किसी 
न किसी जीव के यार में रुकावट आ ही जाती है | क्रिती न किसी 
को पीडा पहुँचे विना नहीं रहती और वह भयभीव हो ही जाता है | 
ऐसी स्थिति में स्वभावतः यह प्रश्न खड़ा हो जाता है कि आखिर हस 
अहिंसक किस ग्रकार रह सकते हैं ? यह अर्न हमारे और आपके 
सायने समान रूप से उपस्थित होता हे | आखिर साधु ते भी किसी 
प्राणी को पीड़ा पहुँच तकती है । कल्पना कीजिए, साधु के जल मरे 
पात्र में मक्‍्सी गिर यई है | उसे निकालने के लिए पहले छूना पड़ता 
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और तब वह निकाली जाती है | 

मान लीजिए, एक गआणी है ओर वह धृप में पढ़ा है । अपंग 
/ इधर-उधर नहीं जा सकता | वह घृपष करा मारा तिलमिला रहा 
आर सौंत के मु ह में जाने के लिए तेयार है | आप उसे उठा कर 
एक जगह से दूसरी जगह रख देते हैं | आपने तो अच्छी समझ कर 
दया से प्रेरित होकर ऐसा किया है, सयर कोई आपसे कहता है-- 
ठाणाओं ठाणं संकामिआ? अर्थात्‌ जीव को एक जयह से दूसरी 
जगह रख देना हिंसा हे | इसी प्रकार जब किसी जीव की गति में 
वाधा पहुँचाना और यहाँ तक कि उसे छूना भी हिंसा है तो आप 
पृंज कैसे सकते हैं ? जीव स्वाधीव भाव से शरृम रहे हैं और जब॒आप 
अमाज॑न करते हैं तो उन्हें एक जगह से घसीट कर दूसरी जगह ले 
जाते हैं । 

इस अकार विचार किया जाय तो कहीं पैर धरने को जगह 

नहीं है । जीवन को चलाना भी हिंसा के विना सम्भव नहीं हे । 
आखिर श्वास की हवा से भी सृच्म जन्तुओं की स्वतन्त्र गति में वाधा 
पड़ती है । किसी ने एक आचाये ते प्रश्न क्रिया:-- 
जले जन्तुः स्थले जन्तुराकाशे जन्तुरेव च | 


जद 
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जन्तुमालाबुले लोके, कथं भिन्नुरहिंसकः ? || 
--तत्त्वार्थ राजवार्तिक ७, १३ 
अथातू--जल में भी जीव हैं और स्थल पर मी जीँब हैं। 
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आकाश के एकेक गदेश थी जीवों से भरे पड़े हैं । इस तरह जब 
पारा संसार जीड्ों से व्याप्त है, कहीं एक ४च भी जयह खाली नहीं 
हैं तो मिन्तु अहिंतक केंसे रह सकता हैं ? 
जो प्रश्न आज पेंदा हुआ हे, वह पहले सी पेदा हुआ था। 
अभिग्नाय यह है कि जब आप किसी कौड़ें-यक्रोड़े को जाता- देखते हैं 
और ओधे से पूंजते हैं तो जरा विचार कीजिए कि चीरटियों का शरीर 
क्या हैं / उनकी छोटी-सी जिन्दयी हे | ज्यों ही आपका ओपघा उन 
पर पडता है, वे सयभीत हो जाती हैं | :उनके दुःख की कल्पना 
वही कर सक्क्ती हैं । आप कह सकते हें--छोन बड्धा बोमा 
पड गया ! पर उनके ऊपर ओधा परद्धा तो उन्हें तो मालूम 
हीता हे जैसे कोई पहाड़ टूट पड़ा हो। वे त्र॒स्त हो जाती हैं। 
और जब घत्तीरतें-बर्सीटते आप दर तक ले जाते हैं तो उन कोमल 
शर्रर वाली बेचारी चीटियों को ऐसा लगता है जेसे अब जिन्दयी का 
अन्तिम दिन आ पहुँचा है । शात्रकार भी कहते हैं--संघाइया 
संघट्टिया? अर्थात्‌ जमीन पर रयडा हो या छुआ हो और एक द्रसरे 
पर डाला हो तो यह सब हिंता हुईं । 
तो प्रश्न उपस्थित होता है कि यह सब क्या बातें हैं ? 
अहिंसा की भूमिक्रा को हम किस प्रकार अपने जीवन में तय कर 
सकते हैं ? शुद्ध अहिसक बनने के लिए कहीं यह तो अनिवार्य नहीं 
है कि इधर 'करेमि मभंते! और बोसिरे बोले ओर उधर श्वास रोक 
-- 2४० | 
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कर या जहर की पुड़धिया खाकर संसार से समाप्त हो जाये ? आखिर 
स्वथा निथ्ल केते रहा जा सकता है ? जब आत्मा संसार में रहता 
है और जीवन-व्यवहार चलाना अनिवायय है तो फिर पूरी तरह 
निष्किय हॉकर किस प्रकार मुर्दों को तरह पड़ा रह्म जा सकता है # 

भयवान्‌ बहावीर छह यास तक पत्थर की चट्टान को तरह 
अच्ल खड़े रहे, किन्तु उसके चाद वे भी फारएा के लिए गये ओर 
हरकत शुरु हुई । यहीना, दो यहीना और ज्यादा से ज्यादा छह 
महीना का्योत्सर्ग में बिताये जा सकते हैं, किन्तु फिर भी जीवन तो 
जीवन ही है । उसमें गसन-आयमसन किये बिना चल नहीं सकता | 
और फिर साधुओं पर तो एक जयह ठहरने के लिए ग्रतिबन्ध भी 
लगा दिया है । साधुओं को अमुक समय से ज्यादा एक जगह ठह- 
सना नहीं चाहिए और ग्रामानुआाम विहार करना ही चाहिए। जब 
यह स्थिति हमारे साथ हे तो हम विचार करना चाहते हैं कि अहिसा 
और हिंता की मूल भमि कहाँ है ! 

जेनधर्म को मालूम करेंगे तो एक वात ध्यान में आएगी कि 
जो हरकतें होती हैं, काम किये जाते हैं या चेप्टाएँ होती हैं, उनके 
मूल में हिंसा नहीं उठती है, उनके मल मे कहीं पाप नहीं होता है | 
वे अपने आप में दापयुक्त नहीं हैं, किन्तु उनके पीछे जो सेकल्प है, 
नावनाए हैं, या कपाय हूं उन्हीं में हिंसा हे, वहीं पाप है । अभिग्राय 
यह है कि जेनवम से जब पृछते हैं कि क्या खाने-पीने में पाप हे? 


[| 2४2 


| अहिसा-दश 


तो वह कहता है कि खानेयीने में पाप नहीं किन्तु यह वतला दो 
कि उसके पीछे वृत्ति क्या है ? यदि खाने के पीछे अविवेक की भावना 
है, कर्च॑व्य की भावना नहीं है, अगर तू खाने के लिए और खाद के 
लिए ही खाना चाहता हे, ओर खाने के बाद शरीर का क्या उपयोग 
करेया--यह निर्णय नहीं जिया हे तो तेरा खाना हिंसा हे और साने 
के पीछे यदि विवेक है, यतना है और खाने के लिए ही नहीं खाता 
है किन्तु जीने के लिए खाता हे कि उसे खाकर सत्कर्म करूँगा वो 
ऐसा खाना धर्म हे | 
कहिए साहब तप धर्म हे या पारणा धर्म है ? किसी ने. छह 
मास की तपस्या की और फिर एक दिन पारणा किया तो पारणे के 
दिन धर्म होता हे या पाप ? औरों को जाने दीजिए, भगवान्‌ महां- 
वीर को ही लीजिए | उन्होंने छह मास तक तप क्रिया और फ़िर 
पारणा किया, तो पारणा करने से उनकी आत्मा ऊँची चढ़ी या नीचे 
गिरी ? तपस्या-घर्म तो उन्होंने छोड़ दिया । तो फिर उसके पीछे 
क्या अभिग्राय हे ? कौन-सी वृत्ति है ? उत्तर में कहना हे कि वह 
आत्मा, जो तपस्या में ऊंची चढ़ी थी, पाररँ के दिन उसे तपस्या से 
भी आगे ऊँची चढ़ना चाहिए और पारणें के वाद फिर तपस्या की 
और पारणा किया तव फिर आत्मा ऊँची आनी चाहिए | चाहे त्रत 
हो या पारणा, आत्मा की ऊर्धंगति ही होनी चाहिए | तो भगवान्‌ 
महावीर ने जब तपस्या की तब भी उनकी आत्मा ऊँची चढ़ी और 
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7रणा क्रिया तब सी ऊँची चढ़ी । उनकी चारित्र-आत्मा वर्धमान 
वी | हीयमान नहीं थी | अगर इस पिद्धान्त को स्वीकार नहीं किया 
वायया तो स० महावीर के चारित्र को सी हीयमान मानना पड़ेया | 

एक बार मालवा के एक बड़े शाखत्रीजी ने सेरे पास प्रश्न भेजा 
था कि भोजन ग्रमाद की एक भूमिका है | प्रसाद के विना पानी और 
भोजन नहीं खाया जा सकता, बोला नहीं जा सकता, गमनागमन भी 
नहीं किया जा सकता | अतः जब कभी भोजनादि क्रियाएँ की जाती 
हैं तो आत्मा ऊँचे गुण-स्थानों से नीचे उतर आता है, अग्रमाद से 
अनाद की भूमिका पर आ जाता है [”? सैंने उचर दिया क्षि--फिर 
तेरहव चुण॒स्‍्थान वाला केपली क्या करेगा ? वह ज्ञायिक च्ारित्रि 
कागुण्स्थान है और देशोन करोड़ एव तम्न रहता है | वह सदा 
ए्क-रत्त रहता है और ऊँचा-नीचा नहीं होता है । उस गुणस्थान 
वाले भूख लगने पर भोजन भी करते हैं और प्यास लगने पर पानी 
थी पीते हैं, गमननागसन भी करते हैं, उठते और बेठते भी हैं | थह 
सारी चीजें वहाँ होती हैं | यदि हम मानते हैं क्रि इन क्रियाओं के 
करने में प्रमाद आ जाता है, ओर ग्रमाद आ जाना नीचे दर्ज की 
भृमिका है तो फिर यह भी मानना पढ़ेया कि भगवान्‌ महावीर की 
शृमिका भी ऊँची और नीची होती रहती थी और फिरः साधारण 
साधु की तुलना में, उनमें वया विशेषता रह जाययी ? 

हाँ, तो फिर जेनधर्म क्‍या यानता ? वह क्रिया करने में 
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कोई पुरय-प्राप नहीं यानता है, बोलने में पराप-एुएव नहीं सीकर 
करता है, किन्तु बोलने के पीछे जो संकत्य है उसी में पशय शरीर 
पाप है | यदि उन क्रियाओं के पीछे कपाय हे तो वह पाप हैं त्रीर 
सदवुद्धि है तो धर्म है । कोई साधक गमनायमन में विवेक रखता है 
और क्रिसी ग्रकार की अतसावधानी नहीं रखता हे, फिर भी हिंसा हैं 
जाती हे तो वह हिंसा पापग्रक्ति का वंध नहीं करती | इसी तरह 
कोई श्रावक किती क्रिया में यतना रखता हे, यड़बड़ाता नहीं हैं 
फ़िर भी कदाचित्‌ हिंसा हो जाती है तो वह भी प्रापप्रकृति का बंध 
नहीं करता | भगवान्‌ महावीर ने एत्रकता में के 

“पत्ताय कम्ममाहंसु, 
अथमाय तहाइवर |? 
जहाँ प्रमाद हे, भ्रल है और अयतदना है, वहीं पाप कर्म हैं 
ओर जहाँ प्रमाद नहीं, अविवेक नहीं, किन्तु अग्रमत्त भाव जाय 
उठते. हैं, यतना है, वहाँ कोई भी हिंसा क्‍यों न हो, वह अकर्म है । 
अपितु वहाँ निर्जरा-अवस्था आ जाती है । 
यह जैनधर्म की हष्टि हे और जब इसे ध्यान में रखते हैं तो 
जनपर्म की जो आत्मा है, ग्राए है, वह स्पष्ट हमारे सामने झकलकने 
लगता हे । 
मैंने पहले ग्रश्न करते हुए कहा था कि आप पूंजते हैं तो 
अहिंसा नहीं, हिंसा होनी जञहिए क्योंकि प्रमाजेन से जीव भयभीत 


१ 


के हिंसा की रीढ-प्रमाद ] 


होते हैं, त्रस्त होते हैं / मयर जरा यहरा विचार कीजिए कि आप 
वहाँ जो ग्रश्ञत्ति करते हैं, वह उनकी दया के लिए करते है या हिंसा 
के लिए ? आप दया के लिए करते हैं | हालांकि उन जीवों को यह 
पता नहीं होता कि ऋप उनकी दया के लिए ही ऐसा कर रहे हैं । 
सान लीजिए, माता अपने बच्चे का ओपरेशन कराने के लिए डाक्टर 
के पात जाती है और ओपरेशन होता है | तव बचा माता को कितनी 
ही यात्रियाँ देता हे और रोता है। किन्तु वहाँ माता को और 
डाक्टर की थाववा क्‍या है ? यद्यपि प्रत्यक्ष में लड़का भयभीत हो 
रहा है और न मालूम कितने संकल्प सन में ला रहा है, फिर सी 
हमारे मत में माता और डाक्टर को पुएय प्रकृति का -बंध. हो 
रहा है। क्योंकि उनकी उस किया के पीछे दया और विवेक की 
भावना चल रही है । 

अलवत्ता अगर चीटियों को खेल करने की दृष्टि से हटांया 
जाता हैँ तब तो पाप कर्म का वंघ अवश्य होता है, किन्तु उनकी 
रक्षा की दृष्टि से ही उन्हें हटाने में पाप नहीं माना जाता | यदि इन 
वाता पर विचार कर तो स्पष्ट हो जायया क्रि जो हिंसा होती हे 
उसक मल्न में यदि अयतना हे तो वह हिंसा है, पाप है और यदि 
यतना है तो घम हे, पण्य है | ा ह 

आरम्पिया किया छुटे गुएस्थान तक रहती है. और सातवें 
एसएस्थान में नहा रहती, क्योंकि गअ्ंगाद छठे गुणस्थान तंक ही रहता 
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है, सातर्वों गुरास्थान अग्रमादी हैं । ड्िन्तु हिंसा (ड्रन्यहिंसा ) तो 
तरहव युग॒रस्थान तक रहती हैं / फ़िर भी जहाँ अग्रमत्त अवस्था है 
वहाँ हिंसा का एप नहीं लगता । इसका अर्थ यह है क्रि अप्रमत 
बाव में, विवेक सातर में होने वाली हिंता पाए रूप नहीं होती 

इसके विपरीत संसार के कपायी और ग्रमादी जीव चाहे हिंचा 
कुर या न करें, यदि उनके अन्दर यतना की व्रत्ति नहीं जायी और 
दूसरों की जिन्दगी बचाने का संकल्प नहीं जाया तो वे हिंसा करते है 
तो भी हिंचा है और हिंचा नहीं करते हैं तो भी हिंसा हैं |# एक 
घीषर सोया पड़ा है और मद्द॒लियाँ नहीं पकड़ रहा है तो भी उत्ते 
आरंगिया क्रिया लग रही हे या नहीं ? उत्ते लय रही है, क्योंकि 
उसके हिंसा के संकल्प जो नहीं टूटे / वह क्पायमावों में है । तो वह 
चाहे हिंसा कर रहा हैं या नहीं, हिंसक ही है | पं" आशापरजी ने 
इसी वात को स्पष्ट शच्दों में कहा है।-- 


ध्वनतोडपि कर्षकादुच्चे: पायोष्प्नन्नपि धीवर: । 
“-सागारधर्मास्‍्त, ८२ 


जहाँ प्रमाद है वहीं हिंसा हे और जहाँ प्रमाद नहीं है वहाँ 
हिंसा भी नहीं है । इस दृष्टि से मैंने कहा कि यदि हम हिंसा और 
अहिंसा के तत्व को समझ ले तो हमारी जैन सम्प्रदायों में भी जो 
संघर्ष चल रहा है, कह बहुत कुछ समाप्त हो. सकता है ! किसी जीव 
% देखिए, ओ्ोछ्नियु क्रि ७४६९-५३ गाया। 


श्घछुदु है 


की रक्षा नहीं करना, किसी के मरने-जीने की वाड्रा न करना, ऐसी 
ऐसी वातें लेऋर और इन्हें तल देकर हमारे कुछ साथी जो ऊपर- 
उपर ही भटकते रहते हैं, इसका प्रधान कारण यही है कि हिंसा- 
अहिता का सय॑ समझने का प्रयत्न ही नहीं क्रिया गया | धूप में पड़े 
हुए जीव को छाया में रख दिया तो हिंसा हो गईं / मगर इस किया 
के पीछे क्या सनोज्नत्ति हे, इसका कोई खयाल ही नहीं किया जाता । 
अगर मनोच्नत्ति का खयाल न किया जाय तो साधु अपने पात्र में पड़ी 
हुईं मदखी को सी केसे निकाल सब्नेगे ? कैसे उसकी चिकनाईं को राख 
मे सुख देते हैं ? शात्र तो किसी जीव को ढैकना भी पाप कहते हैं, 
फिर क्यों साधु उसे राख से ढँकते हैं । 

वात यह हूँ कि जब मनोव्ृत्ति को सुला दिया जाता है और 
केवल शब्दों को ही पकड़ लिया जाता हे तब हिंसा-अहिसा का इन्द्र 
हमारे सामने आ जाता है ओर संघर्ष पंदा हो जाते हैं | इनसे बचने 
का एक गात्र उपाय यह हे कि हम शात्रों को शब्दावली को ही 
पकड़ कर न रह जाएँ, वल्कि शब्दावली के सहारे उसकी आत्मा की 
खोज करें | इसी प्रकार किसी व्यक्ति के वाहरी काम को ही देखकर 
अपना अभिग्राय न बना लें, मगर उसके कार्य के पीछे जो भावना 
छिपी हुई है, उसे परखने का उद्योग करें | जो ऐसा करेगा वह अम में 
नहीं पड़ेगा | श्रम में पढ़ा होगा तो अग से मुक्त हो जायया | 
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प्रवृत्ति ओर निवत्ति 


अहिंसा शब्द के साथ जो निषेध जुड़ा हुआ है, उत्को देख 
: करे साधारण लोग और कभी-कर्ी कुछ विचारक लोग भी भ्रम में पड़ 
जाते हैं । वे समझ बेंठते हैं कि अहिंसा? शब्द निषेध-वाचक है 
और इस कारण अहिंसा का अर्थ भी केवल निम्नत्तिरक हैं। इस 
श्रम ने अतीत काल में भी अनेक अनर्थ उत्पन्न किये हैं और आज 
भी वह अनेक लोगों को चक्कर में डाल, रहा हैं। अतएव अहिंसा 
को विषेषचना करते समय यह देख लेना थी आवश्यक हैं कि क्‍या 
वास्तव में अहिंसा कोंरा निषेध है और अहिंसा के साधक का 
कर्तव्य कुछ न करने में ही समाप्त हो जाता हैं ? अथवा अहिंसा का 
कुछ विधि रूप भी अर्थ हे ? और अहिंसा के साधक के लिए इछ 
करना थी लाजिमी है ? यहाँ इस विषय में कुछ विचार करना है । 
जेनपर्म की अहिंसा क्‍या है ? क्या वह अकेली निम्रत्ति ही 
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है ? यानी क्या वह अलग सड़े रहने के ही रूप में है ? इधर से भारे 
और उधर खड़े हो गये और उधर से यागे इधर आकर खड़े हो 
गये ! तब क्या हम साधक सर्वथा अलग-अलग कोने में खड़े रह 
कर जीवन युजार दें / अहिंसा को कहीं से अलग हटना है तो अलय 
हटने के साथ कहीं खड़ा थी रहना है या नहीं? कहीं ग्रव्नत्ति भी 
करनी हे या नहीं ? अहिंसा का साधक जीवन के ग्रेंदान में कुछ 
अच्छे काय कर सकता है या नहीं ? आज का संसार इन प्रश्नों का 
उत्तर चाहता है| अहिता के साधकों को उक्त प्रश्नों का उत्तर देना 
होगा, शब्दों में देगा होगा। मौन साधने से काम नहीं चलने 
वाला है | | 

जो अहिता जीवन के मेदान से अलय हो जाती है और 
हर जगह से भागना ही जानती है ओर जिस अहिंसा का साधक 
थाय कर कोने में दुवक जाता है और कहता है--में तटस्थ हूँ. और 
ने अहिता का अच्छी तरह पालन कर रहा हैँ, ऐसी अहिता आखिर 
शिस्त.मज की दवा है ? यह अहिंसा की निफिय उत्ति है और इससे 
तावक के जीवन में यात्र निप्कियता ही शञ्रा सकती है | | 

यदि आपने शुद्ध निम्ृत्ति के चक्र में आकर शरीर को काबू में 
कर भी लिया तो क्या हुआ ? मन तो कुड हरकतें करता ही रहेगा । 
सन को कहाँ ले जाओये ? इसका अथे हुआ मन को साधना पढ़ेया । 
तब शास्रकार कहते हैं कि बन को ही एकायर करो, सन को ही साथों, 


[ १४६ 


[ अहिसा-र्शनत 


मन को ही संसार से अलग करो | जीवन भले संसार में उचित 
प्र्नत्ति करे | जीवन की उचित ग्रश्नत्ति कुछ ओर है और मन की 
उच्छ सल प्रवृत्ति कुछ और हैँ | अंकुश मन पर लगा रहना 
चाहिए | यदि मन पर काबू पा लिया तो फ़िर कहीं भागने की जरूरत 
नहीं है | 

हमारे कुछ साथी कहते हैं कि प्रवृत्ति और निवत्ति दोनों एक 
साथ नहीं रह सकती | तब हुये ठहरें या चले ? यदि आप कहें कि 
चलो और 5हरों, तो दोनों काम एक साथ नहीं हो सकते। दिन 
और रात एक साथ नहीं रह सकते हैं | गर्मी और सर्दी एक जगह 
केसे रह सकती है ? यानी परस्पर विरोधी चीजों को एक साथ केसे 
खड़ा करेंगे ? मगर नहीं, जेनों का एक खास तरीके का चिन्तन 
झौर उस चिन्तन से विरोधी मालुम होने वाली चीजे भी अविसोर्ध 
ही जाती हैं । जैसे और-ओर वस्तुओं के अनेक अंश हैं उसी प्रकार 
अहिंसा के भी अनेक अंश हैं । अहिता का एक अंश प्रति है और 
दसरा अंश निव्नत्ति है । यह दोनों अंश सदा साथ ही रहते हैं । एक 
दसरे को छोड़ कर नहीं रह सकते | ग्रद्गोत्ति कर रहे हैँ उस समय 
निम्नत्ति उसके साथ होती ही है । अगर ग्रव्नत्ति के साथ निम्नत्ति नहीं 
तो उसका कोई गल्‍लय नहीं | वह ग्रद्नत्ति वंधन में डाल देगी | प्रवृत्ति 
के साथ निृत्ति के होने पर ही प्रवृत्ति का वास्तविक मूल्य है। इसी 
प्रकार अब्नत्ति नहीं है तो अकेली निव्त्ति की भी कोई कीमत नहीं । 
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इसीलिए चारित्र क्री जो व्याख्या की गई है, उसमें अवृत्ति और 
निव्नि--दोनों को स्थाव दिया यया हैं । चारित्रि व एकान्त निद्त्ति 
रूए है, न एकान्त ग्रश्धत्ति रूप | कहा है।-- 

एम बिर्‌ईं कुजा, एगशओ य पवत्तणं, 

असंजमे नियत्ति डे, संजय्रे य पवतण | 

बन्उत्तराध्यथत ३१, २ 
असुहादोी विशिदिती सुह्दे पवित्ती य जाण चारित्त | 
“आचार्य नेमिचन्द्र 
अरथात्‌ अशुभ कमों से, कुरे संक्रल्पों से, बुरे आकररों ते 
निश्वत्ति करना और शुभ में प्रव्नत्ति कवा--सत्कर्मो' का आचरण 
करना शारित्रि हैं | 
ओर जहाँ चार्त्रि की वात आती है वहाँ पाँच समितियाँ 

तथा तीन गुप्तियाँ बतलाई जाती हैं | गुत्ति का मतलब निम्तत्ति और 
समिति रा अर्थ प्न्तत्ति हैं । इपासमिति का अर्थ हैं--चलना । तो 
चलने से इंकार नहीं किया गया, किन्तु यत्रत रूप में चलना या 
अविवेक से चलना टीड़ नहीं है । हजायें ना हैं तो एक हाँ भी हे । 
चलने में अयर हजार नाः हैं तो एक हाँ? मी लगा हुआ हैं । 
चलो, किन्तु असावधानी से या प्रमाद से मत्त चल्लो । ऐसा करना 
शुभ में प्रवृत्ति हे और अशुभ से निम्त्ति है । बत अशुभ अंश को 
निकाल दो और शन अंश को एकड़े रहो | 
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भापासमिति में वोलना बंद नहीं क्रिया गया । वहाँ भी बहुत 
से नकारों के साथ हकार है | क्रोध, मान, माया, लोभ और अहड्ढार 
आदि से मत वोलों, कर्कश शब्द मत बोलो, कठोर और मर्मबे्थ 
संत बोलो, फिर भी वोलो । वोलने पर वंदिश नहीं हैं । 
अब एपणासमिति का नम्बर है | जीवन है तो उसके साथ 
आहार का भी सम्बन्ध है | शास्त्र में यह नहीं कहा कि आहार 
लिए प्रवृत्ति न करो । अलवत्ता उसके साथ हजारों ना लग रहे हैं 
कि ऐसा मत लो, वेसा मत लो, फिर भी लेने को तो कहा ही है । 
इसी प्रकार आवश्यकतापूर्ति के लिए काम आने वाली चीजों 
को रखना और उठाना बंद नहीं क्रिया गया हैँ। हम पात्र उठाते 
ओर रखते हैं | कदाचित्‌ दूसरी चीजों को उठाना-रखना बंद भी 
कर दें तब भी शरीर को तो उठाए और खरे बिना काम नहीं चल 
सकता है | इसलिए न उठाने की मनाई हे न घरने की, सनाई है 
असोवधानी से उठाने की, अतसावधानी से धरने की। सावधानी के 
साथ यदि उठाया रक्‍खा जाय तो कोई सनाई नहीं है। इस प्रकार 
बहुतेरे ना लगे हैं तो विवेक के साथ उठाने-घरने का एक हाँ भी लगा 
हुआ है | यह आदाननिक्षेपण समिति हुईं । ह 
: परिष्ठपान समितिं को लीजिए । आहार किया जायगा तो 
शौच भी लगेगी और पानी पिया जाय॑ंगा तो पेशाब भी लगेगी | यह 
तो सम्भव नहीं है कि कोई खाता चला जाय ओर पीता चला जाय 
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मयर मल-सृत्र न बचे या उसे त्यागना व पड़े । उसे त्यायना तो हैं 
ही, किन्तु अविवेक या असावधानी से नहीं, किन्तु विवेक के साथ | 

देखिए, जेनाचार्य समिति की क्या व्याख्या करते हैं ? _ 

'पबिचाराष्पविचाराओं समिइथओ । 

इसका अर्थ यही है कि समितियाँ ग्रवत्तिरूप भी हैं और 
निम्त्तिरूप भी हैं | जहाँ समिति हे वहाँ युति भी होती है । 

अमभिग्राय यह हे कि जीवन के क्षेत्र में, चाहे साधु हो था 
श्रावक, दोनों के लिए प्रवत्ति ओर निवृत्ति आवश्यक है। अशुभ 
आचरण एवं अश्युय संकल्प से अलग रह कर शुभ में प्रवृत्ति करनी 
होगी । शुभ सोचेंगे, शुभ वोलेंगे ओर शुभ आचरण करेंगे तो इस 
रूप में हमारी अवृत्ति और निदृत्ति साथ-साथ चलेगी | हमें भूल नहीं 
जाना उहिए कि हयारी अशुभ से निव्षत्ति का लक्ष्य शुभ में अबृत्ति 
करना हैं और शुभ में प्रवृत्ति करने का ध्येय अशुम से निवत्ति होना 
हैं । हजारों ना? हैं । कृति और निद्नत्ति परस्पर निरपेक्ष होकर रह 
नहीं सकती और रहनी थी नहीं चाहिए | 

आदमी घोड़े पर चढ़ता है तो चलने के लिए चढ़ता हे। 
इसलिए नही बढ़ता हे कि वहीं जाम हो जाय | वह घोड़े पर चढ़ता 
हैं और उसे यति देता हे, किन्तु घोड़े की लगाम भी साथ ही पकड़ 
लेता है | उसे जहाँ तक चलना हे वहाँ तक चलता है और जहाँ 
आवश्यकता खड़े होने की होती है, खड़ा हो जाता है | वहाँ प्रवृत्ति 
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है घोड़े पर चढ़ कर चलना और जरूरत होने पर सद्धा हो जाना 
निर्वत्ति भी हे । 

किसी सेठ ने अयर ऐसी मोटर ले ली है कि एक दफा हरकत 
देने पर वह चलती है और ऐसी चलती हे कि कहीं कमी रुकती हीं 
नहीं है, तो ऐसी मोटर में कोई वेंठेया ? मोटर ऐसी होनी चाहिए 
कि वह चले तो अवश्य, ययर जरूरत के समय खड़ी भी रह सक्रे 
धीमी भी हो सके | उसमें आप वेटना पसन्द करंये | जीवन भी याद्ड़ी 
है, अतः उसे समय पर च्लाइए और समय पर रोक्रिए भी।न 
जीवन की यति अमुक्त, मय दाहीन एवं उच्छूँ खल ही होनी चाहिए 
और न सवंधा निष्किय स्थिति में पड कर अशद हो जानी चाहिए । 

हाँ, तो जेनधर्स ने हमारे सायने यह एक महत्वपूर्ण इश्क्रिण 

रख छोड़ा है | उससे हम इस परिणाम पर आते हैं कि जहाँ तक 
शुभ में प्रवृत्ति का अंश है वहाँ ग्रश्नधत्ति है और जहाँ अश्ञम ते निठत्ति 
का अंश हे वहाँ निद्नत्ति है | प्रव्ति और निम्नत्ति दोनों ही जयह 
अहिंसा की सुगन्ध महकती है । । 

एक आदमी किसी को मार रहा हे या कोई आदसी अपने 
आप मर रहा हे | इस समय दो आदसी आ पहुंचते हैं । उनमें से 
एक आदमी तो उसकी रक्षा के लिए जाता है और दूसरा तटस्थ 
होकर खड़ा रहता है । तटस्थ खड़े रहने वाले की कहाँ पप लगता 


है ? वह खुद तो मार नहीं रहा है, सिक्र वटस्थ भाव से सदा हुआ 
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है । और दसरा आदयी तटस्थ न रह कर बचाने की प्रवृति करता 
है | अब आप चतलाइए कि तटस्थ रहने वाले को ज्यादा लास है 
या प्रवृत्ति करने वाले को ? 

ह हमारे वे साथी, जो जीवन के हर क्ेत्र में तटस्थ रहना हौँ 
मानते हैं, यही कहेंगे कि जो तवटस्थ रहा है उसने पाप नहीं किया है 
और उसे हिंसा नहीं हुई है | उचझी हृष्टि में तटस्थ रहना--किया- 
हीव होना ही जीवन का शुभ लक्ष्य है और ग्रवृत्ति करना शुभ लक्ष्य 
नहीं है | तो में आपसे पूछता हैँ कि जेनघर्म में जो दया या कहणा 
की वात कही गई है सो क्या तटस्थ रहने की वात है ? 

एक साधु नदी के झिवारे-किनारे जाते हुए फिसल गया और 
नदी में गिर गया ओर डूबने लगा | उसके साथी दो साथु किनारे 
पर खड़े हैं | उनमें से एक साधु किनारे पर खड़ा है और तटस्थ भाव 
से खड़ा है | बह कहता है--मैंने घक्का नहीं दिया। मैंने संकल्प 
नहीं किया कि वह गिरे | वह अपने आप गिर गया और डूबने लगा 
है, किन्तु में तटस्थ हैँ | यदि पानी में' जाऊँगा तो जल के जीवों की 
हिंचा होगी और जल ये' रहे हुए छोटे-मोटे त्रस जीवों की भी हिंसा 
होगी । ऐसा सोचकर वह तटस्थ खड्ा रहता है | 

दूसरा साधु उसे बचाने के लिए नदी में' घुसता है। ड्बने 
वाला साधु अस्तव्यस्त दशा में हे | उसे बचाने की कोशिश करते 
समय पानी में! हलचल होगी और कितनी ही मछलियों और दूसरे 
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जावों को भय और परेशानी होगी | फ़िर भी वह उस साधु को नई 
से बाहर निकाल कर किनारे पर लाता है । अब ग्रसन यह है क्रि जो 
साधु तटस्थ रहा था वह लास में हे या जो तटस्थ न रह कर साध 
को क्‍चाने नदी मे उतरा था वह लाभ ये' है ? 

तटस्थ रहने वाला कहता है--नदी से गिराने में' मेशा कोई 
निमिच नहीं था, अतः में गिराने के पाप का सागी नहीं हैं । ओर में 
नदी से बचाने के लिए भी नहीं यया अतः काने से जो हिंसा हुईं 
उससे भी बचा रहा | अतएव में अपनी तटस्थतदा के कारण बचाने 
वाले से भी अधिक अहिंसक हूँ | 
जो साधु तटस्थ नहीं रहा और वचाने के लिए नदी में हुला, 
वह एक आखणी की तो जरूर बच्चा लाया, मयर एक के लिए कितने 
प्राणियों की हिंसा का भायी हुआ ? ह 
इस प्रकार आपके सामने यह ग्रश्न उपत्तित है कि तटस्थ 
रहना ज्यादा आवश्यक हैँ या ग्रव्गत्ति करना ? इस विषय में भगवान्‌ 
महावीर का क्‍या आदेश हे विधि, 
भगवान्‌ महावीर का आदेश तो वह कहता है कि इस. अकार 
की परिस्थिति आ जाय तो साधु, साधु.को या साध्वी को निकाले 
गैर तटस्थ होकर न खड़ा. रहे | इस ग्रकार..का जैनागस का सृूल 
पाठ है । इसका. कारण यह है कि हिंसा-अहिंसा का जो स्थूल रूप 
है, कत्तन्य उससे भी ऊचा हे। 
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जब कोई प्राणी सायने मर रहा है, उस समय वाह्य रूप में 
निवृत्ति कर लेना साधारण चीज हूं । परन्तु ऐसे अवसर पर बचाने के 
संकल्प स्वभावतः आया करते हैं, यदि फ़िर भी हस रक्षात्मक उवृत्ति 
नहीं करते हैं तो हमारे मन को दया कुचली जाती है और इस ग्रकार 
अपने आत्मा एक बड़ी हिंसा हो जाती है । इस आत्महिंसा को 
कना-उससे बचना सबसे बड़ी बात है | इसके अतिरिक्त यह तो 
स्पष्ट ही हे कि बचाने के पानी में घुसने वाले का संकल्प जल के 
जीवों को मारने का विलकुल नहीं, उसका एक मात्र इरादा डूबने से 
यरते हुए साधु को बचाने का ही होता हे | 
जनघम ने तटस्थता को महत्त्व अवश्य दिया है, किन्तु सब 
जयह और सद परिस्थितियों में तटस्थ रहने का आदेश नहीं 
दिया है | 3 । हु 
साधु को कयाने के लिए जल में घसने वाले साधु को पुराय 
प्रदृति का वंध हुआ या पाप अ्कृृति का ? अथवा उसे निजरा . हुईं ? 
यह प्रश्न सामने है | यह वात तो ध्यान: में रहनी चाहिए .क्वि जब 
अन्तकरण में अनुकम्पा जायती हैं और करुणा की ज़हर आती. है 
तब सनुप्य दया की सावना से! यद॒यद हो जाता है और जब, गदगद 
हो जाता है तो असंस्य-असंख्य. युणी निर्यरा होती हे । ऐसी स्थिति 
होती है तव हसारी शृमिका शुन संकल्प. में आती है और जब 
शुभ संकल्प से आती हे तो निरजंरा के साथ साथ पुएय-प्रक्ृति का 
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वंत्र भी हो जाता है | जल में अकेश करने से जो हिंता हुई है उसमे 
इन्कार वहाँ किया जा सकता, किन्तु इरशन तो यह हे कि उसे हुआ 
वया ? वह पाप का साय है अथवा पृराय या निजेश का गा है! 
जेनधर्स इस स्थिति में कहता है क्रि पानी में जो साथु गया है स्रो 
पानी के जीवों को सारने के लिए वहीं गया । वह मद्धलियों को पीडझ़ 
पहुँचाने की भावना लेकर नहीं गया है, किन्तु एक सैयमी को बचाने 
की हा से यया है । ऐसी स्थिति में हिंसा हो यह हे किन्तु की नहें 
गई है | हिंसा हो जाना और हिंसा करना एक वात नहीं है । बहुत 
वार हम गलती से कह देते हैं कि हिंसा की गई है, किन्तु इस भेद 
को समझते नहीं, ओर इसी कारण हिंसा होने को हिंसा करना 
समझ लेते हैं | 
हम कह चुके हैं कि साधु मकान को या जमीन को पूंजता हैं 
और पूंजते समय जीव इधर से उपर होते हैँ, बचीटे जाते हैं, उन्हें 
परिताप होता है | डिन्‍्तु कोई भी उससे पाप का बंध होना नहीं 
कहता, क्योंकि वह परिवाप हुआ है, दिया नहीं यया हैं। अगर 
ऐसा न माना जाय तो पूंजना भी पाप हो जायगा | हमारे यहाँ पुराने 
आचायों' की धारणाएँ हैं कि उपाश्रय को पूंजने वाले साधु को वेले 
का लाम होता हे | एक बार उपाश्रय पूंजने से असंख्य जीव मरते 
होंगे । यह मत सममिए कि जो आँखों से दीखते हैं वही जीव हैं । 
आपकी आँखों का कोई मलय नहीं है | वे तो सिफ्र सल जोवों को 
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ह देखती हैं । आँगन भले ही रत्न-जटित हो और आपको एक भी 
व वहाँ दिखाई न देता हो, फिर भी अयर सुक्मद्शक यंत्र से 
देखेंगे तो हजारों जीव चलते-फिरते नजर आएँये | ऐसी हालत में 
तिदिन सुबह और शाम के समय अ्तिलेखन करने की आज्ञा क्यों 
? भ्रम का ग्रमाजन करना अनिवार्य क्‍यों वतलाया गया है ? 
प्रतिदिन का ग्रयाजन हिंसारूप हे, ऐसा सोच कर पूंजना बंद 
कर दिया जाय तो क्या होगा / कल और परसों क्या होगा ? जीव 
बढ़ते जाएँये या घटते जाएँगे ? जितनी-जितनी गंदगी बढ़ती जाएगी, 
जीवों की उत्मत्ति सी बढ़ती जाएगी । ऐसी स्थिति में आपको दो वातों 
में से किसी एक के लिए तेयार रहना चाहिए। या तो आप उस 
मकान में से अपने आपको हटा लें, सक्रान छोड़. कर अन्यत्र चले 
जाएँ या चलने-फिरने और धृसने सें जो हिंसा होगी उसके भागी बने । 
इस हष्कोण का अर्थ हे कि वत्तमान में ही हिंसा-अहिंसा 
नह देखनी हैं, किन्तु भविष्य की हिंसा-अहिंसा का भी विचार करना 
चाहिए । अकसर हमारी नियाह वर्चमान पर ही चिप्ट कर रह जाती 
है और हम सोचते हैं कि अभी पंजेंगे तो हिंसा होंगी ! किन्तु आप 
असाजन नहीँ करंये और मकान को ही यंदा रहने देंगे तो गन्दगी वद़ती 
जाएगे। । अतंस्य जीव उत्पन्न हो जाएँगे और सारा मकान जीवों से 
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ओर प्रमाज॑न कर्तमान की भी हिंसा को रोकता हैं और सविष्य मी 
भी हिंसा से बचाता है | भविष्य में जो हिंचा होने व्राल्ी हे उसे 
रोकना आर जीवों की उत्पत्ति न होने देना विवेक का तकाजा है। 
इसलिए जेनप्रम कहता हे कि पहले से विवेक रखो, स्वच्छुता एवं 
सफाई रक्‍खो, और जीचों की उत्पत्ति न होने दो तो हिंसा ते बच्चा 
हो सकता है । परन्तु खेद है कि आजकल आप लोग आज होते 
वाली हिंसा का खयाल तो करते हैं और उसे वचाते हैं, किन्तु उस्तके 
फल्नस्वरूप भविष्य में होने वाली महान्‌ हिंचो का कुछ भी खयाल 
नहीं करते / वसं, थही गड़बड़ी की चीज हे | यहीं मल में शल है । 

कुछ लीग कहते है-+ग्रतिलेखन करेंये तो हिंसा होगी 
पूंजेंगे तो पाप होगा | उनते पूछते हँ--पाप क्यों होगा ? तब वे 
कहते हैं--पाप होता हे तभी तो ध्यान करते हैं / पाप न होता तो 
प्ंतिलेखना करनें के पश्चात्‌ इरियावहिया का ध्यान कैरने की क्‍या 
आवश्यकता थी ? ' हा ह 

जी ऐसा कहते हैं उन्होंने बैनधर्म के हृदय को स्पर्श नहीं 
किया है | तभी वे अस में पड़ 'गये हैं । वे अतिलेखना को आलोचना 
करते हैं या दुप्प्रतिलेखनों की ? तिद्धान्त यह है कि जो आलोचना 
की जाती है वह प्रतिलेखन या असार्थन की आलोचना नहीं है कि 
प्रतिलेसंन या अमार्जन करते समय जो अयतना हुईं हो, उसको 
आलोचना है | पंजा तो हो किन्तु सावधानी से न पूंजा हो, उ्रति- 
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गेंखन जिया हो, ठीक तरह ते प्रतिलेखन" न किया ही, ता ऐतता 
करने में जो अशुभांश आ गया है उसकी आलोचना.की जाती है । 
ऐसा न ग्राना जाय तो शाख-स्वाध्याय करने के. पश्चात्‌ भी आलोचना 
क्यों वी जाती है ? दया स्वाध्याय करने से भी पाप लगता है * नहीं, 
ऐसा नहीं हे | वह आलोचना ख्वाध्याय की आलोचना नहीँ है, 
किन्तु खाध्याय करने में अगर अतावबानी को हो, गलत. उचाररणः 
शिया हो या और कोई भ्रल कर दी हो तो उत्तकों आलांचना हैं| 
इसी प्रकार अतिलेखना के पश्चात्‌ की जाने वाली आलोचना, अति- 
लेखना की नहीं अपितु टीक तरह अ्विलेखना न करने की ही है । ६ 
इन वारीकियों पर ध्यानप्रवक विचार करेगे. तो स्पष्ट. हां 
जायया कि जनधर्य ने कहा कुछ आर है और हमने समझा इुछ ओर 
है | हमारे पास कई भाई या विन आते हैं और कहते हं-- आज 
हाती न देने करा नियम करा दीजिए |? मगर इसका परिणाम क्‍या 
हाया ! सुबह से शाम तक यन्दर्यी फल्ली रहेगों। उस गन्दयां से 
कितने ही जीउ उत्तत्र होंगे और कितने ही इधर-उधर से आकर 
जमा हो जाएँगे / और यदि अगले दिन भी ८सम के लिए फिर यहीं. 
नियय कर लिया जाब तो या तो आप कीड़ों-बक्रोड़ों के लिए ही 
वह हवेली होड़ दीजिए या दो-चार दिन वाद बुह्ारी लगा. कर. वहु- 
संस्यक जींतों की हिंसा के भाजन वनिये ?. 
जनवम कहता है हि साब प्रतिदिन .प्रतिल्ेख 
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सयर यह वात हमारे ही लिए नहीं, आपके लिए भी है । 
प्रतिलेखन-प्रमाज॑न नहीं क्रिया जायया तो उससे होने वाला वेज 
का लाभ भी नहीं होगा और घर % स्वच्छुता भी नहीं होगी। यह 
नहीं हे कि धर्मस्थान के ग्रमाज॑न से तो बेला के तप का लाभ होता 
हो, ओर अपने खुद के मकान का ग्रमाजन करने से न होता हो, 
उल्टा पाप ही होता हो ? जेनघर्म क्रिसी स्थान विशेष में घर्म नहीँ 
मानता है, उसका धर्म तो कर्ता की भावना पर आशित है । 

हाँ जैनधर्म ध० बदलने क्री वात कहता हे । वह कहता हूँ 
कि मकान की सफाई कर रहे हो तो दृष्टि, बदल कर करो। सफाई 
करने में एक दृष्टि तो यह हो सकती है कि मकान सुन्दर दिखाई 
देगा, साफ-सुथरा मकान देखकर लांग तारीफ करेंगे | इस दा में 
श्र्धार की भावना है । दूसरी दृष्टि यह है कि में सफाई र्खूया तो 
जीवों की उत्पत्ति नहीं होने पायेगी फलतः जीवों की व्यथ॑ हिंसा से 
वचाव हो जायगा | और फिर पूंजते समय विवेक रकक्‍खा जाय, अंघा- 
धुधी न मचाई जाय और पूंजने के साधन कोमल रक्खे जाएँ, कठोर 
न हों ताकि उनकी चपेट में आकर जीव मारे न जाए। कोश जीव 
राड़न में आ जाय तो उप्ते सावधानी के साथ अलग परठ दिया 
जाय | इस ग्रकार घर की सफाई करते समय वत्तमान में भी विवेक 
रखा जाय और भविष्य का भी विचार रक्‍्खा जाय तो वहाँ धर्म 
होगा और निजंरा होगी | 


हरे | 


प्रवृत्ति और निदृत्ति ] 
एक वहन भोजन-पान आदि की सामग्री खुली रख छोड़ती 
है | कही घी हुल रहा है, कहीं तेल फेल रहा है, कहीं पोनी में 
गक्खियाँ गिर रही हैं, कहीं दाल में चीटियाँ घूय रही हैं / दूसरी 
वहिन विवेक के साथ सब चीजों को व्यवस्थित रखती है। सब को 
ढक कर और तरीके के साथ रखती है| ऐसा करने में भी एक ब्रत्ति 
यह है क्नि मेरी चीजे खराब न हो जाएँ और दूसरी इति यह है कि 
जीवों की हिंसा न हो जाय । किसी किस्म की अयतना न होने पाय | 
सावधानी दोनों जयह रखी जाती है मयर दोनों में क्रितना अन्तर 
है ? आकाश और पाताल का अन्तर हे | एक में मोह है, मसल हैं 
ओर स्ा4 है | दूसरी बृत्ति यें जीवों की दया है, अनुकम्पा है | इसी 
भावना के भेद से ही तो फल में बित्रता आती हे । जहाँ मोह, मसता 
और स्वांथ हे वहाँ यन्‍्ध है और जहाँ अनुकम्पा हे वहाँ नि्जरा हैं । 
जेनपधर्म कहता है कि अनुकम्पा की भावना से यतना करने पर भी 
चीज तो सुरक्षित रहेयी, फिर मोह-ममता को घारण करके नीचे 
क्यों उतरते हो ? काम करते समय, निजरा की जो गंगा चह रही हे, 
उतते वंचित क्यों होते हो ? चीज अव्यवस्थित रहेगी तो खराब 
होगी, उसमें सखी गिरेगी और कष्ट प्राएगी. चीज सड़ेगी और 
संस्य जीवों की हिंता होगी, इस प्रकार की दृष्टि रक्‍्खो, जीवरत्ता 
/ बुद्धि रबखो । इस अकार जेनबर्स दृष्टि बदलने.की सिफारिश करता 
₹ चाह कोश साधु हो या गृहस्थ हो, धर्मस्थान में हो या अपने 
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मकान में हो |.हृष्टि चदलते ही मार्ग बदल जाता हे। क्राम करते 
हुए भी यदि धर्मबुद्धि रक्‍्त्री जायगी तो मोक्ष का सार्य सामने 
जायगा | इस ग्रकार जहाँ कहीं सी विवेक॒यय जीवन होगा, हर ज्ञण 
निजरा की जा सकती हे | 

बोलो, जवान पर ताला लगाये फिरने की आवश्यकता नहीं 
है, किन्तु संयमपुर्वक्ष वोल सकते हो। बोलते समय ध्यान रहना 
चाहिए कि किसी को चोंट तो नहीं पहुँच रही हे ? किसी का बुरा तो 
नहीँ हो रहां है ? बल्कि कुछ भलाई हो रही है ? अयर इस प्रकार 
समिति का खयाल रखकर बोला जायगा तो समक लीजिए, निशा 
हो रही है । 

चलने की जरूरत आ पडी है तो चल सकते हों। जेनपवर्म 
आंपके पेरों को वेड़ियों से नहीं जक़ड़ता | वह सब्र के लिए परादपोप- 
गमन संथारे का विधांन नहीं करता । मगर चलना हो तो देखकर 
चलंना चाहिए | ग्विकयुक्त चलना ही वसस्‍्तुतः चलना हैं। साध 
देखकर चल रहा हे ती उसकी घर होगा और आपको नहीं होगा ? 
ऐसी वात नहीं है । आपको भी धर्म होगा, निजेश होगी । 

आपको घर की चीजें इधर से उधर रखनी हैं ओर साधु को 
भी अपनी रखनी हैं तो क्या साधु को ही पात्र इधर से उघर घरने में 
धर्म होगा और आपको नहीं होगा ? ऐसा नहीं है । यदि विवेक 
रखा जाय, जीवदया की भावना रखी जाय तो विजेरा की किया 
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; ऋरे से आपकी भी निजेरा होगी.-। 
जेनपर्म का विधान है कि अहिंसा की भावना . रबी जाय 

प्रतित्षण सन के अन्द्र दया की मंकार उठती रहे और इस प्रकार 
विन समितिमय होऋर चलता रहे तो काम एक होने पर भी फल 
- दो मिल जाएँगे । यानी आपकी चीजें भी सुरक्षित रहेंगी और आप 
: अहिंसा का अमृत भी पीते जायेंगे। कहा है 'एका क्रिया हश्यर्थ 
: करी सिद्धा [! 
अभिग्राय यह हे कि जीवन के ज्षेत्र में अहिंसा को लूली- 
. लेगी वना कर और एक कोने की चीज बनाकर कर रखोंगे तो वह 
नही बनेयी | वह सड़ेयी, यलेयी | उसे जीवन के हर ज्षेत्र में ले 
जाइग । चलिए तो अहिंसा को उससें जोड दीजिए. अर्थात्‌ आप 
अपने जीवन के जिस क्षिती क्षेत्र में प्रवृत्ति कर रहे हैं, उस प्रद्नॉत्ति के 
सा अहिंसा के संकल्प को जोड़ दीजिए | आपकी प्रज्ञत्ति में एक 
नया जीवन ओर नया ग्राए आऋ जाएगा। अपनी व्ञत्ति को पवित्र 
बना डालिए, निया होगी । 

अगर आपने अपनी प्रत्नत्ति में अहिंसा की हष्टि नहीं जोड़ी 
है, फिर चाहे हिंसा हो रही है या नहीं भी हो रही है, तव भी वह 
हिंसा है । क्थोद्ि ग्रमादभात हिंसा है और अग्रमादमाव अहितसा है । 

एक सुन्दर प्रकरण आ रहा हे--वततमान की अहिंसा से 
भविष्य की जो बड़ी हिंसा आने वाली है, उसे निमंत्रण दिया जाय 


कि 
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या नहीं ? आचारयठृतत्र में एक ग्रस्त आया है#--एक प॑ंचमहावत- 
धार साधु है । विहार कर रहा हैं । पहाड़ों के बीच से पगढंडी कऋ 
रास्ता है । वह देख देखकर चल रहा है, किन्तु अचानक ठोकर लग 
जाय और पेर लडखड़ा जाय और गिरने लगे | और जब गिरने लगे 
तो साधु क्या करें ? यदि वहाँ कोई दत्त है तो उसे पक्रड ले, वेल है 
तो उस्ते पकड़ ले और कोई यात्री आ जा रहे हों तो उनके हाथ के 
सहारे भी ऊपर आ जाय | साधु त्रिकरण तीन योग से हिंसा गन 
त्यायी है । अतः उत्तके लिए वेल था इच्ष को छूने की आज्ञा नहीं 
है, क्योंकि इनको छूने से असंख्य जीवों की हिंचा हो जाती हैं | मूल 
का पाठ तो संक्तेष में कह कर समाप्त हो गया किन्तु हमारे आचायों 
की परम्परा का जो चिन्तन है उसमें प्रश्न खड़े हो यये कि साधु 
अपनी खुद की रक्षा के लिए दूसरे ग्राणियों की हिंसा कर सकता हैं ! 
साधु की ग्राएरक्षा बढ़ी है या अहिंसा वडी हे ? त्ताधु के लिए कहा 
गया है कि ऐसे अवसर पर वह इक्त को पकड़ कर ग्रार बचावे, यह 
बात कहाँ तक ठीक है ? 

साधु को वृद्ध आदि पकड़ कर ग्राण वचा लेने का विधान 
करने वाला यह पाठ आचारांग का है । उससे आप इन्कार नहीं हो 
सकते । कोई और यह बात कहता तो आप कह देते कि ऐसा नहीं 
है । अब आपको विचार करना पड़ेगा | हाँ, तो आचायो ने विचार 


न्न्नजजन-- ता 
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 प्रवत्ति और निवत्ति ] 
किया है कि उस समय साथ जो वक्त का सहारा लेकर ऊपर आ रहां 
है, उसमें भी अहिता है | वह अहिंता किंपर से आ गई?! साधु 
उफ जाया हैं तो जीउन की लालता से या मोह से प्रेरित होकर 
नहीं आया है | जीवन-रक्षा के सम्बन्ध में तो वात यह है कि तलवार 

॥ पार थी क्‍यों न चल रही हो किन्तु साधु अपना धरम नहीँ छोड़ेया, 
शर्णों का विसर्जन भले कर देया | फिर उस स्थिति में वृत्त या बेल 
पकड़ने के लिए क्यों छुट्टी देदी गईं है ? इसका कारण यह है कि असा- 
वधानी से जब साधु गिर पडता हैं तो उसका शरीर बेकाबू हो जाता 
है । बेकाबू शरीर लुढ़कते-लुढ़कते क्रितनी दूर जाएगा, यह कौन कह 
सकता है १ जितनी दूर वह लुढ़कता जायया उतनी दूर तक, उसके 
शरीर-ऐणड के द्वारा न जाने क्रितने एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीि्द्रिय, 
चतुरिन्द्रिय और प॑चेन्द्रिय जीवों की हिंसा होंगी ? इसके सिवाय 
गिरने पर अगर अंयर्भय हो यया तो जब तक जीता रहेगा, पड़ा 
रहेया | पृष, सर्दी और हि'सक जानवर के आने पर उसे आर्तध्यान 
ओर रौद्रष्यान भी पैदा होंगे | इस दशा में अगर सत्य हो गई तो 
अपने निर्मल भावों की आत्यहिंसा होगी | 

हां, वो जो ब्ृरत्त पकड़ा गया है, वह जीवन के मोह ममतल 
से नहीं पक्ड्ा यया है, दक्ष या वृत्त के आशित जीग़ों की;हिंसा करने 
के लिए नहीं पकड़ा गया है | उसके एक भी फल, फूल या पत्ते से 
भी सापु को प्रयोजन नहीं है । किन्तु उसने आगे होने वाली मयेकर 
हिंचा को बचाने के लिए ही दत्त को पकड़ा है | 
[ ६७ 
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|. अहिसा-दर्शा 

जब साधु वीमार पड़ता हैँ तो दवा खाता हैं । क्यों खाता हैं ! 
क्या शरीर की रक्षा के लिए ? सम्मत्र हे किसी में आज यह उ्रत्ति मी 
हो, डिन्तु शात्रकार कहते हैं-कि यह ख्षत्ति मत रखो । वे दम ले 
की भ्ञाज्ञा देते हैं तो इसलिए (कि तुम्हें शरीरर्त्ता के लिए दवा नहीं 
लेनी हे | किन्तु यदि दवा नहीं लोये तो बीमारी थझर्रार में फंलेर्गा 
आर एक दिन वह हुम को बुरी तरह जकड़ लेगी । फिर तुम्हें आर- 
ध्यान होगा, रौद्रध्यान होगा ओर दुस्संकल्प पंदा होंगे | इस सितियि 
से बचने करे लिए दवा ली जाती हे । 

इस अकार अगर हय वारीक से देखें तो मालुय होगा #ि 
भविष्य की हिंसा को रोकने के लिए अतिलेखन किया जाता हे, प्रमा- 


' जन. किया जाता हे और यह सब साधु जीवन की लोलुपता से .नहीँ 


किन्तु भयंकर हिंसा को रोकने के लिए करता है । 

. जो जैनधर्म अहिंसा के विपय में इस ग्रकार विवेचन करता है 
और अहिंसा की दृष्टि को सायने रखकर ग्रवत्ति का विधान करता हैं, 
उसका मन्तव्य यह हे कि ग्रव्वत्ति का पूरी तरह परित्याय करना. नहीं 
है किन्तु जीवन की अत्येक ग्रवृत्ति में अहिंसक हृश्िकोश पेंदा करना 
है. । और: ग्रव्ृत्ति करते हुए, अहिसक भात्रना रखते. हुए भी 
ग्वृत्ति में अगेर कोई अविवेक या भूल होती है. तो .उस्ती के लिए 
“मिच्छा मि दबकड! दिया जाता हैें। अब यह स्पष्ट हो जाना 
चाहिए कि अहिंसा निधृत्ति में ही नहीं, परगृत्ति में भी है । 
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आज अहिंसा के सम्बन्ध में एक विकेट अश्न अड़ा हुआ है । 
संसार के सामने और जब तक उस ग्रश्न को अच्छी तरह हल न 
कर लें, तब तक जनता के सदे का परी तरह समाधाव नहीं हो 
सकता | कुछ लोय कहते हैं, अहिंसा अपने आप में. अच्छी चौज 
है । अहिंसा के सिद्धान्त वहुत अच्छे हैं । समय समय पर अहिंसा 
का जो डिश्लेपय किया गया है, उसकी व्याख्याएँ की गईं हैं, थे 
पहत्वपर्ण हैं और इतनी ऊँची हैं कि वास्तव में हमें उनका आदर 
करना चाहिए | किन्तु जहाँ अहिंसा की लम्बी-चोंडी व्याख्याएँ की 
गई हैं वहीं वह अव्यवहाय चीज भी वन यई है, अर्थात्‌ व्यवहार में 
आने लायक नहीं रही है | जीवन में उतारने लायक नहीं रही है । 
हम उत्तके सहारे जीवनयात्रा करना चाहें तो नहीं कर सकते हैं । 

धात अच्छी हे डिन्‍नु काम आने लायक नहीं हे तो उसका 


[ अहिंसा-दरशन 
मूल्य क्या है ? चीज अच्छी हें पर लेने योग्य नहीं है, इसका अर 
क्‍या हे / अहिंसा अगर जीवन में उतारने लायक नहीं है, उसके 
सहारे हम जीवन-यात्रा नहीं कर सकते हैं तो इसका मतलब यह 
हुआ कि वह रद्दी चीज हे, अयोग्य है और जीवन में उसका कोई 
मूल्य नहीं हे | 

इस ग्रकार के ग्रश्न साधारण लोगों के सामने और विचारकों 
के सामने भी उठा करते हैं | अब हमें देखना है क्रि क्या व्तुतः 
ऐसी ही वात हे ? श्रहिंसा क्या सचमुच ही व्यवहार में आने लायक 
नहीं है ? अयर हृदय की सचाईं से विचार क्रिया जाय और भारत करे 
सुनहरे इतिहास पर नजर डाली जाय तो पता चलेगा क्रि यह खयाल 
सही नहीं हे । जो चीज व्यवहार सें लगातार कई सर्दियों तक 
आती रही है, जिसे भगवान्‌ यहावीर जेसे महा-पुरुषों ने, गौतम जसे 
सन्‍्तों ने और आनन्द जेसे गहस्थों ने तथा कमान में राष्ट्रपिता 
गाँधीजी ने भी जीवन में उतार कर दिखा दी हे, उसकी व्यवह्- 
य॑ता में आज शंका करना क्रिस ग्रकार उचित कहा जा सकता हे? 
एक नहीं हजारों साधकों ने, जो अहिंसा की संतापशमिनी छाया में 
आये, उन्होंने यही कहा कि यह व्यवहार की चीज है। जिन्होंने 
अहि'सा का व्यवहार अपने जीवन में क्रिया, उन्हें तो वह अव्यवहा्य 
नहीं लगी, मयर जिन्होंने एक दिन भी अपना जीवन अहिंतामय 
नहीं बिताया, वे अपने तर्क के आधार पर उसे अव्यवहाय्य मानते हैं / 
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क्या यह आश्रय की बात नहीं है ? 
अहिंसा के विना हमारे जीवन का एक कदम सी तो आगे 
नहीं चढ़ सकता ( इन्तान अगर इन्सान बच कर आये बढ़ना चाहता 
और आदसी अगर आदमी के संकल्प में आगे बढ़ना चाहता हैं 
तो अहि' सा के बिना वह एक कस भी आगे नहीं बढ़ सकता। 
मनुष्य यदि जीवन के एक-एक कंदस पर दूसरों का खूब बहाता हुआ 
और संहारक संघर्ष करता हुआ चलता है तो वह मनुष्य की गति 
नहीं है | वह सचमुच हेवान, राक्षस तर देत्य को गति है आदयी 
के चलने में ओर राक्षसों के चलने में दिन-रत का अन्तर है | यह 
अन्तर भूतल पर के हर मनुष्य को अच्छी तरह समझ लेना चाहिए। 
आदयी चलता हे तो वह जीवन-पथ में क्रिसी के लिए काँटे 
नहीं विद्धाता है | वह जीवन का महत्वपूर्ण सन्देश देते हुए चलता 
है । आनन्द के फूल वरसाता हुआ और जिधर भी चलता हे प्रेम 
को पुहारें दोड़ता हुआ चलता है । इणा की फुद्धारं छ्लोड़ता हे तो 
समझो कि वह इन्सान नहीं वल्कि हेवान है | मोटर-ड्राइवर के विपय 
में पहले कहा जा चुका है | वही ड्राइवर सावधान और होशियार 
तमझा जाता हैं जो सॉसने आते हुए बच्चे और वृढ़े को वचाकर 
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टर चलाता हे, ढोंटों और माड़ियों को भी बचाता चलता है । 
जो ड्राइवर सामने आये वालक या बढ़े को कुचल देता 
और मोटर को कभी इस किनारे और कर्मी उस्त किनारे से टक्षया 
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[ अिसा-ढर्शत 
देता हैँ और लड़खडझती गाड़ी चलाता हे तो लोग कहते हैं कि द्रा३- 
वर पायल है और उसे मोटर चलाने का अनिक्रार नहीं है | 

अभिग्राय यह हे #ि जीवन भी यादी है, मोटर है या रब 
है । आत्मा इसका ड्राइवर हे | वह जब जीवन की याड़ी को ठीक 
ढंग से चलाता हे, जहाँ कहाँ टक्कर लगने वाली होती है तो बच्चा 
लेता है और संधर्ष होता है तो भी बचा कर चलता है, वह जीन 
की राह पर ठीक्ष-ठीक अपनी यादी चलाता है और रुकता नहीं 
ड्िन्तु चलाता ही रहता है, तो हम समभकते हैं कि यह डझडबर- 
आत्मा वाहोश है, सावधान हे, कुशल है । वह क्रोव, मान, साया, 
लोभ, श्रणा, द्वेष के नशे में नहीं है, फलतः खुद चलना भी चाहता 
है और दूसरों को बचाना भी चाहता है । 

अंधाध'घ चलाने का क्या मतलव हे ? कोई ग्राणी आ यया 
रास्ते में तो हिंसा ते कुचल दिया, असत्य से कुचल दिया। कोई 
आदमी या साथी आ यया तो चोरी से, दया से या श्रषा से कुचल 
दिया और इस प्रकार कुचलता हुआ मदमच स्थिति में गुजरता यया 
तो आप समझ लीजिए कि इस जीवन का ड्राइवर-आत्मा होश में 
नहीं है । वह इन्सान के रूप में अपने जीउन की याडी नहीं चला 
रहा है | उसे हेवानियत का नशा चढ़ गया है और वह भूल गया है 
कि जीवन का पथ कैसे तय किया जाय | 

कल्पना कीजिए, आप में से कोई साथी गहन वन में ते, 


ज् 
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भयानक जंगल में से गुजर रहा है | अथवा उँचे-ऊँचे पहाड़ों पर से 
गुजर रहा हे । राह में इधर थी काँटेदार झाड़ी है और उधर भी 
ऋऑटेदार भाड्ी है | इधर सी नुक्रीले पत्थर हैं और उधर भी | 
वे सव उसे घायल करते हैं, काँटे चसते हैं और पत्थरों की ठोकरें 
लगती हैं, किन्तु वह यात्रा करता ही रहता है जब कि उसे चलने के 
लिए एक जरा-सी पयडंडी मिली हे | जरा-सी भी असावधानी हो 
जाव तो वत इधर या उधर उसके कपड़े झकाड़ी में उलक जाएँ। 
इसलिए इधर-उधर पन्ना वचाता हें ओर ठीक वीच से, उस पयडंडी 
में से अपनी राह बनाता है | झिर भी यदि उलम जाता है तो खड़ा 
हो जाता है और कट पल्‍ला निकाल लेता है | फिर आगे बढ़ता हे 
ओर यदि फिर यी उलर जाता है तो किर निकाल लेता है । गुज- 
रते हुए कह काँटय लग जाता है तो खड़ा होता है ओर निकाल 
लेता हे । बीच में पत्थर या चट्टान आ जाती है तो भी वच्तता हे 
और ठोकर लग जाती है तो थी वचता है। राह की रुक्ावटों से 
उलनता नहीं, चलता है और वस चलता है | 'चल चल रे नोज- 
वान, चलना तेरा काम |? 

इस तरह एक आदमी चल रहा है और निरन्तर चल रहा 
है | वह बीच में कहीं रुकता नहीं, डिन्‍्तु सीधा अपनी मंजिल की 
झोर बरावर बढ़ता ही चला जा रहा है | 

एक दूत्तरा आदमी भी उसी रास्ते चलता हे किन्तु सावधानी 


[ १एरें 


रा 
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[ अहिसा-दशन 
नहीं रखता है । जब वह कांटेंदार काड़ी के पास से चल्मा तो मार्ड 
में उलक यया | वत्त, अब त्तोक्ता हे कि इसने हमारा पल्ला उलमा 
दिया, श्रतः जब तक में इस माड़ी को ही जड़ से न काट दूँ तब 
तक आये नहीं बढ़ सकता | अब वह जुट जाता है काटने में ओर 
काट डुकने पर आगे रवाना होता है कि टुसरी माड़ी में उलक जाता 
हैं और फिर उसे भी काटने लगता है | यदि कोई काँटा चुम गया 
पर में तो उत्तके टुकड़े-टुकड़े करने लगा । द्विर आये बढ़ा तो पल! 
की ठोकर लगी तो कुदाल लेकर लगता है क््धान को तोइने। इस 
प्रकार चलने वाला क्या कमी अपनी मंजिल पर पहुँच सकेया ? जे 
बच कर सावधानी से चलता है छर उलमता नहीं हे, वह तो 
चलेगा और अपनी मंजिल पूरी कर तेया; गयर जो इत्त प्रकार चला 
है कि जहाँ उलमेया संह्ार करने लगेगा और सारे पहाद को चक- 
नाचूर करके ही आगे वढ़ेया, तो ऐसा संकल्प लेकर चलने वाला सो 
वर्ष की उम्र पाये तो भी अपने लच्दय पर नहीं पहुँच तकेया | हजार 
वर्ष की उम्र में भी मंजिल पूरी नहीं कर सकेगा । 

तो सिद्धान्त यह निकला कि जीतन-बाता करनी हे तो अथमस तो 
व्यथ्थ के संघर्षो' में से अपने जीवन को वचाते हुए सावधानी से चलना 
चाहिए, चावधानी रखते हुए भी यदि कहाँ उलमक ही जाय तो अपने 
आपको सुलमांते हुए आये बढ़ी | मनुप्य यदि इधर-उधर से पन्ा 
संभाल कर अपने जीवन की राह पर चलता जायया तब तो अपनी 
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अहिंसा अव्यवहाये है 
मंजिल पर पहुँच जायया | और यदि जरा थी किसी से अनबन हो 
गई तो वस्त जब तक उसकी जवान नहीं खींच ले, परिवार यें जरा- 
सी कोश बात हो जाय तो बस जत्र तक अदालत के द्वार न खटखटा 
ले तब तक आराय की साँस न ले, तो उसकी जीव्रन-गाड़ी अपनी 
सफल यात्रा कभी थी नहीं कर सकती | 

इस प्रकार पहला जीवन का साय हे-अहिंसा का। यानी 
कभी ख्िसी से उलके नहीं, सावधानी से चले ओर यदि फिर भी उलझ 
जाय तो उलकन को ठीक करे | यह अहिंसा की ग्रेरणामय जिन्दगी 
है | और दूसरा मार हे हिंसा का क्रिग्रथम तो असावधानी से चलना 
क्िकर पर पड्‌ रहें हैं, इस बात का विचार ही न करना | और यदि 
कभी किसी ते उलझक जाय, तो टकय जाय या उसका सर्वनाश ही 
कर देना | यह बुद्धि हिंसा की बुद्धि है । 

इन दो यायों' में से आपको एक चुनना है। कई विचारक 
मित्र कहते हैं कि अहिंसा उत्तम चीज है किन्तु वह जीवन-व्यवह्यर 
व चीज नह है | तो में पछुता हैँ कि, साहब, व्यवहार का सार्स 
वन-सता है ? वस्‍्तुतः वचना और बचाना ही व्यवहार का सार हे, 
छोर यहीं अहिंसा है | और जो हिंसा है वह तो उलभने का और 
टकराने छा सार्य है | खुद बर्बाद हो जाना और दसरों को वर्वाद कर 
दना हिंसा हैं । आप ही कहिए, अयर यह ग़लत नहीं तो क्या है ? 

हसन हिंसा आर अहिंसा की स्पष्ट व्याख्या समझने के लिए 
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[ अहिसा-दरशत 
तेयार होना चाहिए | अयर हम इसका निरंय नहीं करेंगे तो जीलन 
के सही रास्ते पर नहीं चल सकेंगे । आप अपने जीवन को तलाश 
कीजिए | जायते रहिए और देखते रहिए कि दूसरों को आपकी हिंता 
और अहिंसा से क्या नतीजा मिलता है ? यदि आप खुले मन मे 
विचार करेंगे तो आपको पता चलेगा कि जीवन क्ले व्यवहार में त्रात 
हिंसा के वजांय अहिंसा में ही ज्यादा रहते हैं | घर में थोड़ी-सी वात 
हो जाती हे तो क्या आप उसके लिए न्यायालय की राह लेते हैं! 
परिवार की गुत्वियाँ उलम जाती हैं तो डंडे से नहीं सुलमाई जाती 
हैं, हर वात पर अदालत में नहीं माया जाता है। हाँ, तो जता 
अहिंसा एवं ग्रेम का व्यवहार पर्वार में किया जाता है वही समाज 
में और वही राष्ट्र में क्यों न किया जाय ? | 

जो हिंसा के पथ पर चलते हैं, आखिरकार वे ऊबते 
उससे विरत होते हैं । जो खूनी लड़ाइयाँ लड़ते रहे और जिन्होंने 
जीवन-क्षेत्र को खून से तरवतर कर दिया, वे भी अन्त में सुलहनामा 
करने वैठे | आखिर यह क्‍या चीज है ? जो चीज अन्त में आने वाली 
ही है, लाखों-करोड़ों का संहार करके अ्रन्ततः जिस मार्ग को पक- 
डना ही है, उसे पहले लिया जाय, वही मार्ग पहले पकड़ लिया 
जाय तो क्या ऐसा करना अच्छा न होगा ? अब यह साष्ट हे कि 
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अहिंसा व्यवहार की चीज है, अव्यवहाय नहीं है । हजारों सापक 
'इसी मार्ग पर चले और उन्होंने हजारों वर्ष इसी राह पर अपनी 
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अहिंसा अव्यवहाय है ? ] 


जिन्दगी गुजारी । उन्हें शत्रहिंता अव्यवह्रा की चीज नहीं 
_दिखाड़े दी | 
कत्यना कीजिए, कोई अहिंसा को अच्यवह्ा्य ओर हिंता को 

च्यवहाये सयकने वाला यह प्रतिज्ञा ले ले कि मैं हिंसा ही 
करू या--जो मिलेया उत्तकी हिंसा किये बियां नहीं रहेगा, तो क्‍या 
: वह एक दिच भी अपनी ग्रतिज्ञा पर अटल रह सकेया ? अहिता क॑ 
अतिज्ञा लेकर लम्बी जिन्‍्दयी युजारी जा सकती है, युजारी गई है, 
_ मयर हिंसा की प्रतिज्ञा करके कितने मिनिट विताये जा सकते हैं? 
: हिंता की उतिज्ञा लेने वाला अधिक से अधिक उतनी ही देर जिन्दा 
रह सक्रेया जितनी देर उसे अपना यल्ा घोटने में लग सकती है । 
तो सिद्धान्त क्या है ? हम अपने जीवन में निन्‍न्‍यानवे फी 
: तंदी तो ग्रेम से काय लेते हैं और एक फी सदी ऐसा होता है #्लि 
. हिंसा, शणा या ईप्या से काम लिया जाता हैं । अब यह समझना 
, कटिन नहीं होना चाहिए हि अहिता अव्यवहार्य नहीं है, इतना ही 
है। बालक यह भी ब्ि श्रहिंसा के द्वाय ही जीवन-व्यवह्ार चलाया 
जाता है आर चलाया जा सकता है । अहिंसा जीवन हैं, रक्षा हूँ 
भोर हिंसा मौत है, संह्ार है | 
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अभी तक हिंसा-अहिंसा की जो व्याख्या की गई हे वह 
प्रत्यक्ष में जीवों की हिंचा और अहिंसा को लेकर है । आज में टुक् 
प्रकार की परोक्ष हिंसा-अछहिसा पर ग्रकाश डालने का विचार 
करता हूँ | 
हिंसा दो प्रकार की होती है-प्रत्यक्त हिंसा और परोक्ष हिंसा | 
प्रत्यक्ष हिंसा मनुष्य की समझ में जल्दी आ जाती हे । जब वह 
सोचता है तो शीघत्र ही उसे खयाल आ जाता है कि आज एकेच्रिय 
से लगाकर पंचेन्द्रिय तक के जीव मेरे हाथ से मारे गये हैँ। मगर 
दूसरी जो परोक्ष हिंसा है और जिसका रूप वहुत व्यापक है, उत्तके 
सम्बन्ध में कल्पना नहीं आती है | अकसर उसकी तरफ खयाल भी 
नहीं जाता | उसकी गहराई को लोग समझ भी नहीं पाते हैं । इस ' 
परोत्त हिंसा की ओर ध्यान दिलाने के उद्देश्य से ही आज हम एक 


टश्क 


चणशव्यवस्था का मूल रूप ] 
नया ग्करण प्रारम्म कर रहे हैं । इस ग्रक ण को (सामाजिक हिंसा? 
कहना उपयुक्त होगा | ह 

आपको यह शब्द नवीच-सा ग्रतीत होथा और आप सोचेंगे 
कि यह फिर कोच-सी नयी हिंसा आ टपकी है ? किन्तु हिंसा का रूप 
एक नहीं है | हिंता के विविध रूप हैं, अलग-अलग अनगिनते 
ए़कर हैं | हम ज्यों-ज्यों उन पर चिन्तन और मनन करेंगे, त्यों-त्यों 
जनपधर्म के अहिंसा सम्बन्धी विचारों की सुद्मता और व्यापकता का 
हमें पता लगता जायगा | तव हम समझ सकेंगे कि जेनधर्म- विचारों 
की क्रितनी गहराई तक पहुँचा हैं ! 

हाँ, तो सामाजिक हिंसा का यतलब क्या हे? भारत का 
समाज या देश का समाज क्या ? वह कैसे वना हें? जमीन के 
अनेव; टुकड़ों को समाज नहीं कहते; सकानों का, ईंटों का या 
पत्थरों का ढेर थी समाज नहीं कहलाता और न गली-कूचे का, 
दुकाव का या सड॒फ आदि का नाम ही समाज है | ब्यावर का समाज 
या दिल्ली का समाज जब कहा जाता है तो अगभिग्राय होता है-- 
प्यावर या दिल्ली में रहने वाला मानवसम॒दाय । 

एक ससाज का दूसरे समाज के साथ ऊेसा व्यवहार है ? क्‍या 
ताहलुक है - मीटा था कड़वा सम्बन्ध है ? एक जाति का दूसरी जाति 
5 साथ, एक वर्ण का दूसरे वर्ग के साथ और एक मुहल्ले का दृसरे 
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गहल्ले के साथ घर और ट्वेप तो नहीं चल रहा है ? अगर कहीं 
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वरूण चल रही है और वह सम्रहयत या समूह के ग्रति चल रहीं है 
तो वह सामाजिक हिंसा कहलाएयी | इसी प्रकार एक गन्त की दूत 
आ्रान्त के साथ और एक देश की दुसरे देश के साथ श्॒णा चल रही हे 
तो वह भी सामाजिक हिंसा ही हे | 

जेनवर्म एक विराट धर्म हे | वह महान्‌ सन्देश लेकर आया 
है | उसका सन्देश यह है कि विश्व के जितने सी मनुष्य हैं, वे तब 
गूलतः एक हैं | कोई भी जाति और कोई भी वर्ग मनुप्य जाति की 
मोलिक एकता को भंग नहीं कर सकता है । आचाय जिनसेन ने स्पष्ट 


शब्दों में घोषणा की है।-- 
मनुष्य जातिरेकव, जातिकर्मोदयों दूभवा । 


--आदिपुराण 

आज मनुप्य जाति में अलग-अलग जो वर्ग दिखाई देते हैं, 
वे बहुत कुछ कार्यो' के भेद से, धन्‍्वों के सेद से हैं और कुछ गलतियों 
और गूलों के प्रताप से भी चल रहे हैं। समाज की परिस्थितियाँ बदली 
और इतनी बदल गई' कि यह अखरण्ड मानवजाति दुकड़े-टुकड़े हो 
गई और न जाने कितने हिस्सों में वेट गई । 

भगवान्‌ ऋषमदेव के समय में जब समाज की स्थापना को 
गई तो हमारी मान्यता के अचुतार माह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और झूद्र, 
यह चारों वर्ग या वर्ण कायम हुए । इन वर्यो' का आधार सिर्फ धंधा 
था | समाज की विभिन्न प्रकार की आवश्यकताओं की पूर्ति करने के 


ब्य्र्‌ | 
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! लिए ही यह वर्ग स्थापित किये यये थे | 


एक वर्य का काम था कि वह अध्यापक का काम करें, जनता . 


: को रास्ता दिखलाने का ग्रयल करे और जब-जब समाज में गलतियाँ 


ञआावें तो उन्हें ठीक ढंग से दुरुत्त करे | वह वर्ग वाह्म॒ण वर्ग कह- 
लाया | वाह्मणवर्ग न्‍्यौता देकर जिमाने के लिए तेयार नहीं किया 
गया था और न यह कहने के लिए कि--मैं बहुत ऊँचा एवं पवित्र 
हैं और सब मुझसे नीचे हैं, अपवित्र हैं । संसार के साथ मेरा जो 
कुछ भी सम्बन्ध है वह देने का नहीं, तिफ लेने ही लेने का है ।? इस 
सिद्धान्त पर वाह्मणवर्ग की स्थापना नहीं हुईं थी | 

जँसे वड़ी मछली छोटी मछली को निगल जाती है, उसी ग्रकार 
शक्तिशाली लोग अशक्तों और असमथों' का शोपण करना चाहते 
हैं । शक्तिमान्‌ लोग न्याय और अन्याय को तोलते मी हैं तो तराजू 
उनको अपनी बुद्धि होती है और बाँट अपना स्वार्थ होता है | अपनी 
बुद्धि की तराजू पर, अपने स्वरा के वांटों से तोलने वाला कब न्याय- 
अन्याय को सही तौर पर तोल सकता है ? वह न्याय की रक्ता नहीं कर 
सकता और उचित-अनुचित के विवेक के साथ नहीं चल सकता | इस 
दारण समाज को स्थापना के साथ ही साथ राजनीति का भी रूप हा 
गया | तबतों द्वारा दुब्ल पीड़ित न किये जाएँ, दुर्वलों को भी रहने 
का उतना ही अधिकार है जितना चलवानों को, अतः उनकी समुचित 
रक्षा की जाय-। इस प्रयोजन से त्षत्रियवर्य की स्थापना हुईं, राजा 


[ शदरे 


| अहिसा-दश 


उनका संरक्षक वन कर आया, पहरेदार वन कर आया। ज्त्रिवक 
और उनका मुखिया राजा महलों में वंठ कर ऐश-आराम भीगने 
लिए नहीं था। देश के किसी भी कोने में अत्याचार, होता हो श्री? 
कोई ग्राणी कुचला जाता हो तो वह अपने आ्ाणों को निद्ावर, कहे 
भी उसका रक्षा करे, ज्ञत्रियों की स्थापना में यही दृष्टि थी। महा 
कालीदास ने थी यही कहा है।-- 
चतात्‌ू किल त्राथत इल्लुदग्रः 
चत्रस्य शब्दों भुवनेपु हूइ: । 
“-रघुवंश महाकाव्य , 

इसके बाद वेश्यवर्ग स्थापित हुआ । वह इसलिए नहीं कि दुनिया 
भर का शोषण करके अपना पेट भरे और दुनियाँ की ज़ेव खाली 
करके अपनी जेब भरे | उसकी स्थापना का उद्देश्य था कि अजा को 
जीवन-निर्वाह की सामग्री सर्वत्र सुलभता से उपंत्रव्ध की जा सके। 
कोई वस्तु कहीं वहुतायत से पेदा होती है और कहीं कम. होती हैं 
या होती ही नहीं है । जहाँ वहुतायत ते होती है वहाँ वह॒ उपयोग 
करने के बाद भी पडी सड़ती रहती हे ओर जहाँ नहीं होती वहाँ के 
लोग उप्तके अभाव में असुविधा अनुभव करते हैं ओर कष्ट भोयते हैं | 
इस परिस्थिति की दूर करना और यथावश्यक वस्तुएँ सर्वत्र सुलम कर 
देना वेश्यवर्ग का कत्तेब्य था ।.इस कर्तव्य का ग्रामाणिकता के साथ 
पालन करते हुए अपने और अपने परिवार के .निर्वाह् के लिए वह 


*प 


श्द्छ | 


उचित पारिश्रमिक ले लिया करता था | वैश्यवर्ग की स्थापना में यही 
गल उद्देश्य सबिह्नित था | 
और चौथा श॒द्गववर्ग था, जिसका कार्य भी बड़ा महत्वपूर्ण 
था | समाज की सेवा करना उसका दायित्व था | उसकी सेवा की बदौं- 
लत सयाज स्वस्थ रहता था और प्रजा का जीवन सुख-सुविधा के साथ 
व्यतीत होता था । शूद्रवर्ग की स्थापना में किसी प्रकार की हीचता को 
भावना नहीं थी | कल्पना की जा सकती है कि वर्णव्यवस्था कायम 
करते समय झुद्रवर्ग को अगर किसी भी अंश में और वर्णों' की 
अपेक्षा हीन माना यया होता तो कौन व्यक्ति इस वर्ण में सम्मिलित 
होने को तेयार होता ? वल्तुत, उस समय ऐसी कोई बात नहीं श्री । 
जेसे अन्यान्य वर्ग समाज की सुविधा के उद्देश्य से कायम किये गए 
4, उत्ती प्रकार यह वर्ग भी समाज की सरिता के लिए ही बनाया 
गया था | के 
प्राचीन साहित्य में ब्राह्मणों को मुख कहा है | आम तौर पर 
यह उद्ति प्रचलित है कि ब्राह्मण बल्या के मुख से, क्षत्रिय भुजाओं से 
वश्य पेट से ओर शूद्र परों से उबर हुए । यजुर्वेंद में, पुरुषमृक्त में 
बह है 
त्राह्मणो इस्य मुखमासीद दाह राशन्य: कृत:, 
उछ तदस्यासीदू वेश्वः पदभ्या श॒द्व अजायत | 


जबाह्षए लोग यह बात तो बड़े योरत के साथ दोहराते 


6 सश्टप्‌ 


हा (आह ग्ह 


फसल | अहिसा-दर्श 
उनका संसक्ञक बच कर आया, पहरेदार वन कर आया। न्ञत्रिवर्श 
ओर उनका मुखिया राजा महतों में चेंठ कर ऐश-आराम भोगते हे 
लिए नहीं था | देश के किसी भी कोने में अत्याचार, होता हो श्र 
कोई गण कुचला जाता हो तो वह अपने ग्राणों को. निद्ावर करे 
भी उसका रक्षा करे, ज्ञत्रियों की स्थापना में यही दृष्टि थी | महाकति 
कालीदास ने भी यही कहा है।-- 
चतात्‌ किल त्राथत इल्बुदग्र: 
. क्त्रस्य शब्दों भुवनेपु हढ़प । 
“-रघुवंश महाकराब्य . 

इसके बाद वेश्यवर्ग स्थावित हुआ । वह इसलिए नहीं कि दुनिया 
भर का शोषण करके अपना पेट भरे और दुनियाँ की जेव खाली 
करके अपनी जेब भरे । उसको स्थापना का उद्देश्य था कि अजा को 
जीवन-निर्वाह की सामयरी सर्वत्र सुलखवा से उपलब्ध की जा सक्रे | 
कोई वस्तु कहाँ वहुतायत से पेदा होती है और कहीं कम होती है 
या होती ही नहीं है | जहाँ वहुतायत से होती हे वहाँ वह उपयोग 
करने के बाद भी पडी सड़ती रहती हे ओर जहाँ नहीं होती वहाँ के 
लोग उत्तके अभाव में अतुविधा अचुभव करते हैं ओर कष्ट भोयते हैं । 
इस परिस्थिति को दूर करना और यथावश्यक वरतुएँ सर्वत्र सुलम कर 
देना वेश्यबर्ग का कत्तेव्य था |.इस कर्त्तव्य का आ्रमाणिकता के साथ 
पालन करते हुए अपने और अपने परिवांर के .निर्वाह के लिए वह 


ही 


. वर्णाव्यवस्था का मूल रूप | 


: उचित पारिश्रमिक ले लिया करता था | वैश्यवर्ग की स्थापना में यही 
: गल उद्देश्य सबिहित था | 

और चौथा शद्गववर्ग था, जिसका कार्य भी बढ़ा महत्त्वपूर्ण 
था | समाज की सेवा करना उत्तका दायित्व था | उसकी सेवा की बदौ- 
लत समाज स्वस्थ रहता था और प्रजा का जीवन सुख-सुविधा के साथ 
व्यतीत होता था । स़ुद्गवर्ग की स्थापना में क्रिप्ती प्रकार की हीनता की 
भावना नहीं थी | कल्पना की जा सकती हे कि वर्शाव्यवस्था कायम 
करते समय झूृद्धवर्ग को अगर क्रिसी भी अंश में और वरणों' की 
अपेक्षा हीन माना गया होता तो कोन व्यक्ति इस वर्ण में सम्मिलित 
होने को तेयार होता ? वस्तुत उस समय ऐसी कोई वात नहीं थी । 
जेसे अन्यान्य वर्ग समाज की सुविधा के उद्देश्य से कायम किये गए 
थे, उत्ती ग्रकार यह वर्ग भी समाज की सुजिधा के लिए ही बनाया 
गया था | 3 5, 

प्राचीन साहित्य में वाह्मणों को मुख कहा है | आम तौर पर 
यह उक्कि प्रचलित हे कि वाह्मण बल्या. के मुख से, क्षत्रिय भुजाओं से : 
वश्य पंट से और श॒द्र परों से उत्पन्न हुए । यजुचेद में, परुषसक्त में 
कहा हैं: - 

प्राह्मणोउस्य मुखमासीद बाह्ू राजन्य: कृत:, 
उछू तदस्यासीदू वैश्यः पद भ्यां शुद्ध ग्रजायत । 
आज बाह्मण लोय यह वात ते। बड़े गौरव. के साथ दोहराते 


[ शदप 


है 


- [ अहिसा-दरशन 


हैं कि हम तद्माजी के खुख से पा हुए हैं, मगर इसका वास्तीक 
अभिग्राय क्या है, इस वात की समझने का कौन प्रयत्न करतों हैं! 
ब्रह्मा के मुख से उत्तव होने का अं यह हे कि आप जो विन्तन और 
मनन करते हैं उत्तका उपयोग मुख द्वारा कीजिए | आप अपने ज्ञान 
की पवित्र वाणी के द्वारा प्रकाशित करके मानव-समाज की सेवा 
कीजिए | यह वात नहीं हैं कि वाह्मणा मुख में से बाहर निकल पढे 
हों। अन्य लोय जिस तरीके से पद होते हैं उत्ती तरीके से जाह्मए थी 
पेदा होते हैं । यह बात कौन नहीं जानता ? मुख से पेदा होने की कत 
तो कैक्‍ल अलंकार हे और उसका आशय यही हे कि वाह्यणों का 
मुख्य कर््त॑व्य ज्ञान के द्वार समाज की सेवा करना है । वह अलंकार 
जीवन की पवित्रता का सन्देश होकर आया था । 
क्षत्रिय भुजाओं से उत्नत्र हुए, यह भी आलंक्रारिक भाषा है | 
इसका अथ यह है कि ज्ञत्रियवर्य अपनी भुजाओं के वत्र से, सचलों 
द्वारा सताये जाने वाले निर्वलों की रक्षा करे और अन्याय और अत्या- 
चार करने वालों की भुजाओं को पकड़े । जहाँ अन्याय-अत्याचार के 
हाथ वरस रहे हों वहाँ तुम्हारे हाथ चोट पहुँचाने के लिए नहीं, उन 
दुर्वलों पर छाया बन कर पहुँच जाने चाहिएँ । 
हम लोग जो भोजन करते हैं, वह पेट में जमा हो जाता हैं । 
मयर पेट में जमा हुआ भोजन रस के रूप: में सारे शरीर में पहुँचता हैं 
यह नहीं कि पेट में पहुँचा हुआ भोजन पेट में ही रह जाय और पेट 


श्द्षू | 


वर्णत्र्यवस्था का मूल रूप ] 
ही उसे परे का प्रा हजुम कर जाय ओर किसी दूसरे अवयव को वह 
'न मिलने पाये | हमारे शरीर का जूर्रा-जुर्रा जो चल रहा है वह पेट 
में पहुँचे भोजन की वर्दोलत ही तो है | पेट अगर सम्युण शरीर का 
शक्ति न दे, तो हमारे शरीर का अस्तिल टिक ही नहीं सकता | और 
जब शरीर नष्ट हो जायगा तो जया अकेला पेट टिक सकेया १ पेट की 
चदोलत अगर सारा शरीर ढिक़ां हुआ है तो सारे शरीर की वदोलत 
पेट थी टिका हुआ हैं । तो आशय यह हे कि पेट में जो भोजन पहुँ- 
चता हैं, वह रस. रक्त, माँत चर्बी, आदि के रूप में परिणत होकर 
सारे शर्त को जीवन ग्रदान करता है और शक्ति पहुँचाता है | 

वेश्य समाज का उदर है | कृषि वाणिज्य उसका प्रधान घंघा 
चतलाया यया है । कृपि के द्वारा जीवनोपयोगी वस्तुएं -उत्पन्न॒ करके 
ओर वाशिज्य के द्वारा स्थानान्तरित करके समस्त समाज -को भोजन 
देना, शक्ति पहुँचाना और जीकित रखना उसका कर्तव्य हे-। उसके 
इसी महत्त;र्ण कर्तव्य को सुन्दर ढंग से प्रतिपादित करने के लिए 
यह कहा गया है कि वेश्य ब्रह्मा के पेट से उत्तन्न हुआ है । 

वेश्य वर्य क्री स्थापना का यह आशय कितना पवित्र था! 
द्िन्तु समाज का दुर्भाग्य है कि वेश्य अपनी प्रव्ित्र अतिषा को सर- 
चित नहीं रख स्का । वह लालच के चंगल में बुरी तरह फँस गया 
हैं। वंगाल और विहार में जब मयानक्र दुर्भिज्ष फ़ेला हुआ था,सर्वन्र 
हाहकार मच रहा था ओर वहाँ की सड़कों पर भूले वच्चे- और. बूढ़े 


[ रैद७ 


रा 


-[ अहिसा*दरशत 


इस तरह गिर जाते थ्रे क्रि फ़िर उठना मश्किल हो जाता था, उ 
समय में एक व्यापारी के विषय में मूके बतलावा गया था। व 
तादाद में उसके पास चावलों का संग्रह था। उसने जगह-जगह 
खरीद कर बड़ा भारी स्टोक जमा कर लिया था | उसके मुनीम वाजःर 
में चत्तकर लगा कर आते और कहते--तीस रुपया मन चात्रल विकते 
हैं, क्या बेच दिये जाएँ ? 
सेठ कहता--अमी नहीं, प्रभु की कपा हो रही है । 
मनीमों ने कुछ ही दिनों वाद चालीस रुपया मन का भाव 
बतलाया | 
सेठ बोला--मन्दिर में घी के दिये जलाओ | 
जब चावलों का भाव चढ़ते-चढ़ते स्तर रुपया हो यया तों 
सेठ की असचता का पार न रहा | उसने कहा-नयोशाला में घात्त 
डलवा दो | 
क्वितना अज्ञान और कितनी जड़ता / इस क्ररता की कोई 
सीमा है ! स्वार्थलिप्सा की हद हो गईं / भरूखों का भोजन चारों ओर 
से बटोर कर इकट्ठा कर-लिया है और जब भाव चढ़ते जाते हैं तो 
खुशियाँ मनाते हैं, उल्लास का अनुभव करते हैं और धर्म करने दी ड़ते 
हैं । मन्दिर में दिये जला रहे हैं ! मैं पछता हैँ दिये जलेंगे क्रि 
किन से ? उनसे ही जलेंगे न, जिनका शोपण किया जा रहा है? 
इस ग्रकार के दियों में घी नहीं, य्रू्सों की चर्बी जला करती है | 


रेट | 


डर 
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व्यापारी वर्ग संसार. में इसलिए वहीं आया कि वह जनता का 

; शोपण करे | पर आज यही हो रहा है | सेठजी की हवेली से जूठन 
- का पानी डाला जाता हे सड॒क पर और उस जूठन में चावलों के जो 
- कण मिल्रे हुए हैं, उन्हें उठाने के लिए रखे गरीब कुत्तों की तरह 
- दौड़ते और कगडते हैं। यह सारी परिस्थिति वे अपनी आँखों देखते 
हैं, फ़िर भी उन्हें तरस नहीं आता | थे अपने हिसाव में मस्त रहते 
हैं--दोे लाख से पाँच लाख हो गये और पाँच लाख से दस लाख 
हो यये | मन्दिर में घी के दिये जलाते हैं मगर किसी भूखे को अब 
का एक दाना नहीं देते | 

ठी़ है, व्यापारी व्यापार करेगा तो घन का संग्रह भी उसके 
पास होगा। परन्तु आचायों' ने कहा है।-- 

घतहस्तं समाहर, सहल्नहस्तं संकिर | 

अ्थात्‌--तृ सौ हाथों से बटोर और हजार हाथों से बिखेर 
दे ! यानी संग्रह करने की जो शक्ति तुझ में है,उससे दस गुनी शक्ति 
उस संग्रह को बॉट देने क्री होनी चाहिए | जब सो हाथों से कमाने 
की शक्ति है तो हजार हाथों से बॉटने क्री शक्ति भी ग्राप्त कर | 

जब इस ओर लक्ष्य नहीं दिया जाता है और स्वार्थ ही एक 
मात्र जीवन का केन्द्रविन्दु बन जाता हैं तो वहाँ सामाजिक्र हिंसा आ 
जाती है | 


चौथा बर्य शूद्रों का हे | उनकी उत्तत्ति पैरों से मानी गई हैं.। 


[ ' 


[ अदिसा-दर्गत 
ओर इसका दुप्परिणाम यह आया कि आज तो शद्र शद शा 
और तिरस्कार का पग्ायवाचरी-ता वन यय्रा हैं । शरद्र का नाम लिया 
क्रि लोगों का त्योरियों चढ् जाती हैं ओर अपने आपको ऊँचा मानने 
वाले लोग नाक-भोँह पिकोडने लगते हैं । आप उमाजतसेत्रा के अप 
पवित्र दायित्र को भुला कर पिफ व्यक्तियत लाभ क लिए काम करते 
हैं तब अधिकांश श॒द्र आज थी समाज-सेवा का कठोर उत्तरदावित् 
वहन कर रहे हैं। किन्तु जब वह इन्तान ही तरह बेठना ताहहे 
तो आप उन्हें पात यें वंठना भी नहीं चाहते । गजब की वात है / 

आपकी मोटरों में विज्ली को जयह मिल पक्षती है। आप 
बगल में और गोद में कुत्ते को स्थान मिल सकता है | विज्ली, भहं 
ही कितने ही चूहों को मार कर आईं हो, पर वह आपके चोके 
कौने-कीने यें चक्कर लगा सकती है और आप उसे प्यार कर सके 
हैं, गगर इन्सान को-झुद्र को यह हक हासिल नहीं है / इन्सान क॑ 
छपत्ने पास बेठने का भी हक नहीं देते / हक नहीं देते हैं तो उसके 
फ्रेंसला बाद में करेंगे, किन्तु आप तो धर्मस्थान में भी उसे नहीं बेटरं 
देते / जब यह वात है वो में सोचता हैँ कि इससे वढ़ कर और वय। 
सामाजिक हिंसा होगीं कि आप अपनी पत्त्रता का ढोल पीट रहे हैं 
और दूसरों की छाया से भी नफरत करते हैं | 

एक जयह एक हरिजन भाई आता है और बड़े प्रेम का 
विचार लेकर आता है | उसने मांत खाना और मदिरा पीना छोड़ 


#&£० | 
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दिया है। वह अप्टमी ओर चतु्दंशी का तते भी करता हैं। 


' आपके धार्मिक्त जीवन के जो प्रधान अन्न हैं सामायिक्र ओर पोपध, 


' उन्‍हें मी वह करता है | सन्तों के दर्शन सी करता है। जब वह 
' च्याख्यान सुनने आता है तो उसे कहा जाता है-“मीचे वेठकर सुनो !? 


वह वेचारा बीचे देठकर सुनता है और आप चौक की उँचाई पर 


: बेठ जाते हैं। अब इसमें अन्तर क्या पढ़ा ? हवा उसे छूकर आपको 
' त्रग रही है | तो आप इश्वर के दरवार में फरियाद ले जाहये कि 


हवा हमें अष्ट कर रंही है, इसे वहने पे रोक दीजिएं ! सूर्य का वही 


: प्रश्राश उत्त पर पड़ रहा! है और आपके ऊपर॑ पड़ें रहा हे ! 


सन्त की वाणी उसके थी कानों ये पद्ध रही हे श्रोरे आपके भी कानों 
में पड़ रही है / शात्र का पठ वोला जा रहा. है और वह इंतना 
पवित्र है कि जिसका ठिकाना वहीँ | तो पाठ की वह लवनि आप अपने 
ही कानों यें सुरक्तित रख लीजिए । दीवार खींच कर दीजिये क्लि वह 
उसंके कानों में पड कर अपवित्र न हो जाय । मल यह भी कोई 
वात है | ४५" 
तो मेंने ग्रयत्न क्रिया कि उस हरिजन भाई को सौ: वहाँ बेठने 
को जगह मिल जाय | यह भगवान्‌ महावीर की वांशी का अपंगान॑ हे 
कि वह जूतियों में वेठकर सने और आप दरियों पर बैठ कर सुनें ।' 
मर कहने पर उन भाइयों में चेतना हुईं और उन्होंने सगवांन्‌ महावीर 
व वाणी की शजत की और उसे दरी पर विट्लाना शुरु क्ियां। 
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फ़िर भी कुछ भाई ऐसे थे जो उठते दरी पर बैठा देख आप नीचे बह 
ओर नीचे वठे-बंठे ही व्यास्यान सुनते थे। चलो कोई हज नहीं 
कोई आपत्ति नहीं है । आज नहीं तो कल वे परी तरह सुबर जाएगे। 
मैंने तो ऐसे लोग भी देखे हैं इस जमाने में भी कि हरिजन आया शोर 
सन्त के पर छू यया तो वे दूर खड़े-खड़े ही बन्दना कर लेते हैँ, ऋण 
नहीं छूते हैं, क्योंकि वे चरण अकछूत जो हो यए हैं | मगर 2सी बीत 
यदि कीई दूसरा आ यया और उसने चरण छू लिये तो वहीं पैर्य 
आये ओर वही चरण छू लिए । वीच में दूसरे के छूने से उनकी अहृूत 
उतर गई और अब वह. चरण छूने योन्य हो यये / 

इन्तान अपने मन को वातों यें द्वितनी बुरी तरह उलसा हुआ 
है ? भगवान्‌ महावीर ने अपने युग में उसे सुलराया, किन्तु वह फ्री 
तरह नहीं सुलका | उनके वाद २५ तो वर्ष की परम्परा गुजर चुकी ओर 
आचायों' ने अस्फ्यता का विरोध किया फिर भी वह उलकन आज ' 
तक भी. बनी हुईं है । दुर्भाग्य से हम में से कई ऐसे आये कि उन्होंने 
जनता की आवाज में आवाज मिला ली ओर अस्पश्यता को प्रोत्सा- 
हन दिया | जिस चीज के लिए जेन संस्कृति को घोर संघर्ष करना 
पड़ा, जिसके लिए नास्तिकता का उपालम्भ तक सहना पड़ा, वहीं 
संस्कृति अस्प्रश्यता के दलदल में फंस गई । और फिर तो शात्रों के 
प्रमाण भी आने लगे, कहा. जाने लगा कि वह ऊँचा है, वह नीचा हैं 
और जो नीचा है वह अपने कुकरमों का फल भोग रहा है। शात्त ने 
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तो इतनी बड़ी वात कह दी थी क्वि-मनुष्यजञातिरेकेव जातिकर्मो- 
दयोद्भवा | अर्थात्‌ सच सनुप्यों की जाति एक ही है | मनुष्यों से 
दो जातियाँ ही नहीं हैं | फिर भी उसमें से ओसव्राल और अग्रवाल- 
पन खोजा जाने लगा । अख़ण्ड मानव जाति छोटे-छोटे टुकड़ों में कट 
गई और जातिमद ऐसा चढ़! कि शास्त्रों की आवाज तज्ञीण हो गड 
हयने वास्तविकता को भुला दिया और मनुप्य मनुष्य का अपमान 
करने लगा | 

एक भाई आपके विचारों का अनुयायी हो चुका है| वह भग- 
वान्‌ महावीर के उपदेशों को स्वीकार कर चुका हे, उसके हृदय में 
जनधर्म के ग्रति श्रद्धा ओर ग्रीति.जाय चुकी हे, फिर भी आप उसकी 
कोश परवाह नहीं करते और इन्सान की तरह वेटठने का हक भी उसे 
नह देना चाहते | यही आपका वात्सल्य, साव हैं ? मगवान्‌ महावीर 
ने आपको साधमी के साथ क्या ऐसा ही व्यवहार करना सिखलाया 
था / जब साधर्मी के ग्रति आप ऐसा व्यवहार: कर सकते हैं तो दसरों 
के साथ आप कितना कठु व्यवहार न करेंगे ? .... 

-उत्त प्रदेश में पहले ओसवाल, अग्रवाल के यहाँ और अग्र- 
वाल, ओसवाल के यहाँ मोजन नहीं करते थे.। अब कुछ ठीक-ठीक 
समझता होता जा रहा है.। रोग तो यहाँ तक फला - हुआ है .क्रि 
आत्तवाला और अगगालों में भी अनेक टुकड़े हो गये हैं और वे एक 
वर्य के होते हुए भी एक टूसरे के हाथ का भोजन नहीं करते हैं | 


[ शहर 


[ अहिसा-दर्शन 


हमारी मध्यकालीन संस्कृति में कुड ऐसी जड़ता आ गई #्रि 
वह सब जगह से हट कर एक सात्र चोके में वंद हो यई | लोग न 
जाने केसे सयक बेठे कि मेंने अमुक का छुआ खा लिया तो धर्म चन्ना 
जायया | एक तरफ इस ग्रकार की गलत परगराएँ पंदा हो गे भरी? 
दूसरी तरफ बड़े-बड़े आचाय वेदान्त के मृत्र भी जनता के सामने लाते 
रहे कि सारा संतार परमत्रह्म का ही रूप है और--ब्रह्म सत्य जग- 
न्सिथ्या 7 अर्थात्‌ एक बह्म ही सत्य है और संसार के अन्य सब रूप 
सिथ्या हैं | 
पानी भरे हजार घड़े रखे हैं | उनमें कुछ सोने के हैं, ऋुद् 
चांदी के हैं, कुछ पीतल ओर तांबे के है और कुछ मिट्टी के हैं | मगर 
उन सव में चन्द्रमा का ग्रतिविम्ब एक सरीखा पड़ता है | इसी प्रकार 
सारे संसार के पदार्थो' में समान रूप से ब्रह्म का अतिविस्व पद 
रहा है | 
हमारे साथी इतने कान्तिकारी हैं | जब कभी वे बातें करते हैं 
ओर उमन्ठ में आते हैं तो ऐसा मालूम पड़ता हे कि सचा ब्रह्मज्ञान 
इन्हें मिल गया है और वे हिमालय के उपर बेठे हैं। और जब 
खान-पान की वात सामने आती है तो उनका वह्यज्ञान न जाने कहाँ 
गायब हो जाता है ? उस समय जान पड़ता हैं, उनकी एक टांग 
हिमालय की ऊँची चोटी पर है और दसरी किसी गहरे यदहे में। 
यह ग्रयति की स्थिति नहीं हे। जीवन इस तरह अगर नहीँ 
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हो सकता | 

इस गकार एक वर्ग का दूसरे वर्ग पर या एकर समूह का दूसरे 
सम्ह पर घ्रणा-द्वेप होना सामाजिक हिंसा हे | सामाजिक हिंसा को, 
आश्रय है कि आज बहुतेरे लोग पाप या अधर्म न समझ कर उल्टा 
धर्म मानते हैं | एहस्थों की तो वात दूर, साधु भी इस बुराई से ऊपर 
नहीं उठ पा रहे हैं । उनकी योचरी के विषय से भी यह सब खटराय 
चल रहा है । शात्रों की सुचनाएँ हमें प्रकाश पर ग्रक्राश दे रही हैं 
फिर भी सारा समाज एक ग्रकार के अधकार में भटका हुआ है । 

सेरे एक त्राह्मए प्रेमी हैं।वे मिल मालिक हैं | पहले वे 
जनधर्म के कट्टर विशेधी समझे जाते थे, किन्तु वे मेरे सम्पर्क में आये 
तो उनका वह विरोधी भाव नहीं रह गया | मैं जहां कहीं होता हैं, 
अकसर वे आया करते हैं। वे एक वार विहार से लौटकर मेरे पास 
आये तो बोले-महायज,घर्म का तो नाश होगया | कुछ रहा ही नहीं | 

मेंने पृद्धा-क्या वात हुई ? न 

वे वोले--हुछ (छिये ही मत । स्टेशन पर मैंने पछा--पानी ? 
तो पानी वाले ने कहा - लीजिए पानी / मैंने प्रद्धा--कैसा पानी है ? 
तव उसने बहा--साफ पानी हे । मैंने फिर परछ्ा - अरे भाई, साफ तो 
हैं मगर हैं केसा ? वह बोला-टंडा पानी हे साहव ! विवश होकर 
इस उड़ता पड़ा--क्रिसका पानी है / उसने थीरे से कह दिया--कुए 
कह अर ताजा है । मेंने. साफ शब्दों में कह्ा--मैंने कुए या तालाव 


्श्ध्प्‌ 


[ अ्िसा-दरत 
का नहीं एूढ्ठा है-में एड्ठता हैं हिन्द का है या मुसलमान का ? तब कह 
वाला--ओंच हांता हैं पानी ? पानी तो व हिन्द्र होता है, न मुसन 
यान हूं हांता हैं | पानी तो पानी हैं | अतग्व आप यह प्रद्ठ सकते 
हैं कि नदी, वालाब का हे या कुए का ? ठंडा हैं था गरस हैं ? सा 
हे या गन्दा है ? किन पानी न हिन्द होता है न मुसलमान | तो 
महाराज, जब उसने यह्ट कह्या तो मेने पानी नहीं लिया | दो, तीन 
चार स्टेंशनों तक में प्यासा ही रहा, फिर पानी पीना पडा | 

मेंने उन सलन से परक्झा--ऋबव क्या करेंगे आप ? 

वे बोले--गड्डगजी जाएँगे और स्ताव काके आएंगे | 

मैंने कहा--यज्ञाजी जाने से कया होगा ? वह पानी तो अन्दर 
चला यया और पेशाब में वाहर भी निक्रत्त गया और आपकी मान्यता 
के अनुचार तो संस्कार चिपक ही यये हैं । फ़िर क्या करेंगे ? ओर 
भाह, इस जयीन पर चलना कब छोड़ेगे, जित पर झद्र चला करते 
हैं ? श॒द्रों की चली जमीन पर चलने से भी तो बुरे संस्कार चिपक 
जाते हें न ? 

जब उन्हें सयाल आया तो बोले--क्या पुरानी परम्परार 
गलत थीं ? मैंने कहा--हाँ, ऐसी परम्पराए निस्सन्देह यल्नत हैं | 

' हम अपनी गलतियों को एक हो या हजार हों, सव के सामये 

स्प््टतः स्वीकार करेंगे | साधओं में मी यह दुर्बलता है जो उन्हें आगे 
नहीं बढ़ने देवी | शहस्थों की गलतियाँ और भले उन्हें भी तंय कर 


शध्कष | 
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» रही हैं | इस तरह समाज टुकड़ों-टुकड़ों में बेंट जाता है. और परि- 
; णाम वह होता है कि हय बहुत वार धर्यात्माओं का थी आदर नहीं 
+ कर पाते | कई वर्ष हो जाते हैं, वे सांस ओर शराब को हाथ नहीं 
५ लगाते | हमारे हरेक घार्मिक उत्सव में शामिल होते हैं | फिर भी 
: उनके साथ कोई सम्बन्ध कायम नहीं किया यया | यहाँ तक कि पानी 
४ और रोटी का भी सस्बन्ध स्थापित नहीं हुआ |. और फिर भी हस. उस 
धर्म को विश्वधर्स होने का दावा रखते हैं और कहते हैं कि नरक में 
खर् में और तियंतश्र योनि सें भी समकभ्रिती भाई उस धर्म का. पालन 
कर रहे हैं | 
के तरफ तो हमारी यह व्यापक घारणाएं हैं और दसरी तरफ़ 
हमारा यह दंकीण मनोभाव ओर व्यवहार हे | दोनों में कहाँ सामंज- 
स्व है ? नरक और च्र्य के धर्यौत्माओं की, साधर्यी माइयों की, वातें 
करने वालों की वयल में जो इन्सान वेठा है ओर जो घर्मायाधन कर 
रहा है, उसे अपनाने में ही वे यद्धवड़ा जाते हैं ! अरे, वह तो स्व- 
धर्गी वन्‍्दु हो जाना चोहिए | अगर आपके हृदय में उत्तके अति कोई 
प्रेम नहीं जाया और दुरहुराते रहे वो समकना चाहिए कि आपके 
हृदय में अगा तक सच्चे घम के ग्रति ग्रेम जागृत नहीं हुआ है | जो : 
वर्ग से ग्रेस करता हे वह पर्मात्माओं से ग्रेय किये विना वहीं रह सकता | 
इस प्रसंग पर मुझे बुद्ध के एक शिष्य आनन्द की बात याद 
आती है | आनन्द किसी याँव में यये तो उन्हें प्याप लग आईं । 
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| अहिसा- दर 
उन्होंने देखा कि एक लडकी कुए पर पानी भर रही हैं । वे उसके फ 
पहुँचे ओर बोले--बहिन, पानी पिला दो | 
लड़की ने कहां--में चाएडाल की कन्या हैं । 
लड़की के इस कथन के उत्तर में आनन्द ने बड़ी ह 
बात कही | ऐसी सुन्दर कि ९५०० वर्षों' में फिर कमी बसी वा 
सुनने को नहीं मिली | आनन्द ने सहज भाव से कहा--बहिन, में 
जात नहीं माँगी है,पानी माँगा हैं | मुझे तुम्हारी जात नहीँ पीना है, 
पानी पीना हे | 
आनन्द ने आनन्दपर्वक पानी पिया । लड़की सोचने लगी- 
भारतवर्ष में ऐसे भी व्यक्ति मौजूद हैं जो जाति नहीं, पानी प्रद्धते हैं। 
और तब लड़की ने कहा--क्या कोई ऐसी जयह हे जहाँ हम भी वेट 
कर विचार कर सकते हैं ? 
आनन्द ने कहा--क्‍्यों नहीँ ? जितनी दूर एक वाह्मण जा 
सकता है उतनी दूर तुम भी जा सकती हो | दुद्ध के समवसरण में 
ऐसी जगह है कि वहाँ जितना आदर वाह्मण को मिलता है उतना ही 
चाण्डाल को भी मिलता हे | 
अन्त में चाएडालकन्या बुद्ध की शरण में जाती हैं और 
साध्वी बन जाती है । । 
' जब ऐसी बातें आती हैं तो हृदय गदगद्‌ हो जाता हे। हम 


हब 
हे 


जैन. संघ की गौरव-याथाएं भी सुनते हैं भर जानते हैं कि उतने 
श्ध्द ॥ 


+*2॥ 


हक 


वर्णाव्यवस्था का मूल रूप | 


7 क्वितना उदार दृष्टि-क्रेण अपनाया था। महात्मा हरिकेशवल और 

गुनिक मेताय की कथाएं जेनधस और जेनसंघ को महान्‌ से महान्‌ 
उज्ज्वल याथाएँ हैं, जो हमें आज भी प्रकाश दे रही हैं । किन्तु 
: दुर्भान्‍्य से हमने अपनी आँखें बन्द कर ली हैं और हम अन्धकार में 
: भठकने में ही अपना कल्याण समझ रहे हैं । हमने अहिंसा के व्यापक 
| सरूप की ओर कभी नजर नहीं डाली ओर इसी कारण इस सामा- 
: जिक्र हिंसा से चिपके हुए हैं | अब हमें सोचना चाहिए, समझना 
_जाहिए ओर इस हिंसा से वचना चाहिए | 


४ २६- ६००४७ 


९.३ 





| 


[ #६६ 


४५७॥॥॥2. 


५ ४/ 
4॥ 


< गए 


जातिवाद का भृत 


दे 0 लि प्ले जल वी 

पहले कहा जा चुका है कि जीवन में हिंसा का रूप एक नहीं 
है | वह सामाजिक क्षेत्र में तथा राष्ट्रीय क्षेत्र में या अन्य क्षेत्रों में 
सित्र-सित्र रूप से चल रही हे | अतएव जहाँ-जहाँ जिस-जिस रूप में 
हिंसा हो रही है, उस्ते वहाँ उसी रूप ये समझने की आवश्यकता 
है । ऐसां किये बिना अहिंसा के मार्ग पर ठीक तरह नहीं चला जा 
सकता है । जो श्रन्धकार को अन्यकार मालूम कर लेते हैं ओर साध 
ही यह भी जान लेते हैं कि यह हमारे जीवन के अनुकूल नहीं हैं 
वही प्रकाश में आने का अयत्न कर सकते हैं और फिर अपना रास्ता 
अच्छी तरह तय कर सकते हैं | यहाँ अन्धकार होता हे वहाँ तरह- 
तरह की यड़वड़ी होती है | घर में चोरों के घुत आने पर घर वाल 
लड़ने को तयार होते हैं चोरों से, मगर वरसाते हैं लाठियाँ अपने हू 
घर वात्नों पर / अन्यकार में अपने-पराये का कोई भेद मालुम नहीं 


री 
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होता | इस ग्रकार अंधकार जीवन के अनुकूल नहीं है | जीवन के 
लिए तो प्रकाश चाहिए | 

हिंसा भी एक ग्रकार का अंधकार है श्रोर वह जीवन के हर 
क़ीने में फल हुआ है । किन्तु यह निश्चित है कि जब तक वह सपश 
किये हुए रहेगा, जीपन का सही मार्य नहीं मिलेया | अतएव यदि 
प्रकाश में आना है तो इसके लिए अंधकार का भी पता लगाना होगा | 
जब तक हम हिंसा के अंधकार को भली-भाँति व समझे ले, अहिंसा 
के प्रकाश की उज्ज्वल किरणों हमें ग्रत्त नहीं हो सकती | 

कल मैंने सामाजिक हिंसा का विवेचन करते हुए वतलाया था 
कि मनुष्य जाति एक है और वह संसार की सच से ऊँची जाती हैं । 
मनुष्य का जीवन बहुत बढ़े सोमाग्य की चीजु हैं | जेनशास्र और 
दूसरे शास्त्र भी कहते हैं कि देवता वनना आसान हे किन्तु सनुप्य 
वनना कठिनाई है | चौरासी लाख जीवयोनियों में भटकते-मटकते बड़ी 
कठिनाई से सनुप्य का चोला मिलता है | इन्सान की ऊँचाई. चहुत 
बड़ी ऊँचाई है | 

ज्यों ही मानव-जीवन की महत्ता का विचार हमारे मरने में 
आता हे तयों ही एक चहुत महत््वपर्ण प्रश्न सामने आ. जाता है। 
प्रश्न यह है कि मनुष्य का भनुष्य के ग्रति केंसा व्यवहार होना 
चाहिए ? इन्सान अगर इन्सानियत की कीमत समकता है तो. उसे 
दूसरे इन्सानों के साथ केंसा सलूक करना चाहिए ? 
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इन्‍्तान का चोला गिल जाने पर थी इन्सान को अगर इन्सार 
की आत्मा नहीं मिली, हाथ-गर आदि अवयव इन्सान के मिल गे 
किन्तु भीतर हेवानियत भरी रही तो यह बाहर का चोला मात्र क्रि 
काय का ? बा, द्वर, अहंकार, यह सत्र पशुता की भावनाएँ हें 
गनुष्यवा की नहीं | तो मजुप्य के चोले सयें भी यदि यह सब भावनाएँ 
भरी हैं तो त्ममक लेना चाहिए कि वहाँ वास्तविक मनुप्यता नहीं भरा 
पाई है । 

अखराड मानव-जाति पहले-पहल धं॑धों की सित्रता के कारण 
अनेक टुकड़ों में शिगिक्त हुईं । कि बल्कि कहना तो यह चाहिए कि 
सनुष्य जाति के सुभीते के लिए धंधे हर अलग-अलग रूपों में बेटे 
थे और अलंग-अलग पघंघे करते हुए भी मनुप्य-मनुष्य में कोई भेद 
नहीं था | ययर जब द्वेप और अंहकार की भावनाएं तीत्र हुईं तो 
घंधों के आधार पर बने हुए विभिन्न वर्यो' में ऊंच-नीच की भावना 
अंकुरित होने लगी । फ़िर वह फूली और फली | उत्तके जहरीले 
फल सर्वत्र फले और उन्होंने मानव-जाति की महत्ता ओर पत्रित्रता 
को नष्ट कर दिया। मनुष्य समझ वेठे कि अमुक घंधा करने वाला 
वर्ग ऊँचा और अयुक धंधा करने वाला वर्ग नीचा हे । 

मगर यह भेदभाव क्या यहाँ खत्म हो गया ? नहीं, वह 
बढ़ता चला और बढ़ते-वढ़ते उसने नया रूप यहण्‌ कर लिया । 
पीरे-घीरे घंधों की, बात भी उड़ यई और जन्म से ही उच्चता और 
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है । उसमें जावि-पांति का किती भी ग्रक्तार का कोई नेसर्गिक मे 
नहीं हैं | वह मृत-पिणड आत्मा को रहने के लिए मिलत्न गया है और 
आत्मा रहने के लिए उससे आा यया है | वह अपने आए में पत्रि्न 
या अपतित्र नहीं हे | प्रिच्ता और अपविश्वता का आधार झावश 
की शुद्धता और अशुद्धता हे | शाचरण ज्यों-ज्यों पवित्र होता जाता 
है, थुद्धि बढ़ती जाती है और ज्यों-ज्यों अपवित्र होता जाता हैं, 
अशुद्धि बढ़ती जाती हे | 
यह आवाज, आज की नयी आवाज नहीं हैँ । भारतपर्ष में 

जब जन्मयत उद्धता-बीचता की भावनाएँ घर बनाये वेठी थीं, तब भी 
विचारक लोग यही कहते थे और तब से आज तक वे यही कहते त्रा 
हे हैं। उक्त आचरणमूलक उचल की प्रेरणा का ही यह फत 
हुआ कि इन्सान ने किसी भी ऊँची-नीची जाति में जन्म लिया हों, 
फिर भी उसने ऊँचा बनने के लिए उच्च अयत्न किया । उसने कवर 
क्रिया कि में जन्म से ऊँचा नहीं वन गया हैँ | यदि में सत्पयत्त कह गा, 
जीबन को सदाचार के पथ पर अग्रवर करूँगा, और अपनी साम्गी 
को अपने आप में ही समेट कर नहीं रखेगा किन्तु दूसरों के कल्याएं 
में उसका उपयोग करूँया तो जीवन की पवित्रता ग्राप्त कर तक़ूँ गा । 
वह पत्रित्रता मेरे कर्मो' द्वारा ही ग्राप्त होगी, जन्म से नहाँ। वह 
आवाज भारत की जबता के दिलों में यू'जती रही और वह उत्त पवि- 
त्रता की ओर दौड़ लगाती रही। जो वाह्यण के कुल में जन्मा था वह 
० ५ 
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) दौड़ और जो ज्षत्रियकुल में पंदा हुआ था वह भी दोड़ा । क्योंकि 
पते मालूम था कि पविन्नता जन्म लेने से नहीं आएगी,उसे ग्राप्त करना 
ग़ेगा उच्च कर्तव्यों द्वारा | वह प्रयल से ही ग्राप्त हो सकेगी ,अन्यथा नहीं। 
आप इन्सान के रुप में ही जन्मे हैं ओर मैंने भी इन्सान के 
रूप में ही जन्म ग्रहण किया था | क्या आपका श्रावक्म्न और मेरा 
सावुपन शरीर के साथ आया था ? नहीं, शरीर उसे साथ में लाद कर 
नहीं लाया | उसे तो आचरण के द्वार और साधना के द्वारा यहाँ पर 
ही तैयार करना पड़ता है । 
इस प्रकार उस समय कोई किसी भी धर्म का अनुयायी क्यों न रहा 
हो, आयः सव ने तत्कालीन पुरुषार्थ और मर्यादा के द्वारा पवित्रता 
ग्रात्त करने का उद्योग किया और सभी पवित्रता ग्राप्त करने के लिए 
सदाचार के पथ पर दौड़ लगाते रहे। किन्तु दुर्भाग्य से विचार 
उल्दट गये ओर विचारों का प्रवाह, जो उँचाइयों के द्वारा जाना था, 
वह पलट गया और ऐसी धारणा बन गईं कि जाह्मण के यहाँ जन्म 
लेने से पवित्रता ग्राप्त हो गईं और जेनकुल में जन्म लेने मात्र से 
ही जेनल मिल गया। और जब इस प्रकार जन्म लेने मात्र से 
प्रवित्र॒ता मिल जाने का ख्याल हो गया तो फिर कौन नेतिक पवित्रता 
के लिये प्रयन्ञ करता ? फ़िर पवित्रता के लिए पुरुषार्थ की आवश्य- 
केता ही क्या थी ! हमारे यहाँ कहा गया है।-- 
अरे चेन्मथु विन्देंत किम, पर्वत अज़ेत १ 
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शहद के लिए पुराने जमाने में पर्वत परे टवकरं खानी पह्ञ 
थी | वहुत कठिनाई ते शहद प्राप्त ऊ्रिया जाता था | उत्त. तमव डे 
एक आचार्य कहते हैं कि यदि योत्र के वाहर सड़े हुए अत 
(आकड़े) के पोधे की टहनियों पर शहद का दत्ता मिल जाय तो की 
वालों को कोन लोंधे ? पर्वतों पर जाकर कोन टक्करें खाय ? 

भठय का समा है कि पुरुपाअ किय्रे बिना ही यहि जप 
मिल सकती हो तो फ़िर वह पुरुपाथ नहीं करेया। यह एक्र लो 
तसतमाव के सत्य विद्धान्त की बात है। हम साधु भी जब अनजान याँगें 
में गोचरी के लिए जाते हैं, तब यदि ठीधे रूप में, अनायात्त ही 
कुछ परों से गोचरी मिल जाय और गोचर के लिए कदम रखते ही 
'पधारिये महाराज? कहने वाले खड़े मिल जाये तो व्यर्थ हनी दूस्दूर 
के गली-कूचों में चब्नकर क्यों लगाते फिरेंगे ? जगह-जयह भटक ऋ 
अलख क्यों लगायेंगे ! अभिग्नाय यह है क्लि जब सहज हूप ते, 
गरभौर पुरुषार्थ किये बिना ही साधु मर्यादा में चीज मिलती हे तो 
व्यर्थ, ही. दूर नहीं जाने वाले है । जिस वस्तु को ग्राप्त करने के लिए 
इतना पुरुषार्थ करना पड़ता है कि सारा का सारा जीवन ही उत्तके 
लिए खर्च कर देना पड़ता है, वही चीज जब विना पुरुषा4 के ही 
आंत हो जाय तो किसे पायल कुत्ते ने काटा है जो उत्तके लिए मटकता 
फिरे, कठिनाइयाँ केलता रहे और साधना की मुत्तीवर्तें उठाबे ? 

रेप मानव-स्वभाव के अनुसार जब से हमने पवित्रता का नाता 
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- जन्य के साथ जोड़ दिया, तभी ते हमारे उँचाई ग्राप्त करने के अयत्त 

: हीले पड़ गए | तभी से जनता का नंतिक पतन आरम्भ हुआ। तभी 

' जे मनुष्य गिरा है पर ऊँचा नहीं उठा । ु 
, वेदिक पर्म में एक कहानी आती है | एक वेश्या थी | उसकी 

' ज्ेई जात-पाँत नहीं | वह संसार की उलमनों में उलमी हुईं: थी.। 

उसने एक तोता खरीद लिया और उसे शाम-ताम? रटाना शुरु 

; क्रिया । इसलिए कि आने वालों का मनोरंजन हो | पुराण॒कार कहते 

८ हैं-वह वेश्या जब मरी तो यम के दूत भी उसे लेने की आये और 

7 खर्ग के दृत भी | यम्र के दूत वरक का परवाना लेकर आये कि इसने 

ह# दुनिया भर के पाप किये हैं और अपनी तथा दूसरे की तरुणाई को 

£ नरक की राह पर डाला है, इस कारण इसे नरक में ले जाना है । 

ट स्व के दूत उसे स्वर्ग में ले जाने का परवाना लेकर आये। 

:£ वे उत्ते खय में इसलिए ले जाना चाहते थे कि वह अभु की भक्त है । 

< पेह तोते को राम-राम? रटाती रही है ओर उसकी प्रीट स्वर्ग में 

४ रिजव हो चुकी हे | 

दाता तरफ़ के दूता में संघव हो गया | यम के दतों ने कहा--- 

हु 2+ रत क्‍या हो £ पायल तो नहीं हो गये ? अरे यह तो.वेश्या है, 

४6 इशाचारिणी ! इसको सत्य में कौन बुलाता है - 

ते! स्वर्ग के दूत कहने लगे--इस वेश्या ने इतना राम-राम बोला 

[7 है| सी वह सब क्या वृथा ही जायगा.१ राम के भक्तों , के लिए तो 
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स्वर्ग है, नरके नहीं। भगवान्‌ विष्णु इसको स्वर्ग में बुली रहे हैं। 

यमदूत वोले--तुंम बड़े नादाव मालूम होते' हो! झे 

।._ रिम-रामः जया कहाँ है ? यह वो पति वोते को स्टाती थी और के 
' भी इसलिए कऊ्लि इसका पापमय व्यवत्ताय सफ़लता के साथ उत्ता 

रहे / यदि तुम इतने सस्ते भाष में आदमी को सत्य में ले जो 
तो स्वर्ग को भी नरक बना डालोगे । 

आलिर यमरदूतों और चर्ग के दूों में युद्ध द्िद गया 
किन्तु खर्ग के दृत वलबाव्‌ थे, अतः उन्होंने यम्रदूतों को गंगा कि 
ओर वे वेश्या को स्वर्ग में ले गये । कहते भी हैं।-- 

छुश्रा पढ़ावत गशिका तारी । 

इसी तरह डिसी तीर्थ में पहुँचने मात्र ते अगर खर्ग दि 
जाय तो किर कोई कर्च॑व्य क्यों करे ? मुंह से भगवान्‌ को जेंध हैं 
ले लिया और स्वर्ग में स्थान तुरक्षित हो गया / बह, छुद्मी कर 
धर्म और स्वर्ग जब इतने सस्ते हो गये हों तो कौत उनके लिए व 
मूल्य चुकाए ? क्यों ग्रबल पुरुषार्थ किया जाय ? साधना की में 
कीन भेले ? ह 

मानव-तमाज में यह जो अमपूर्ण घारणा बेंठ गईं, उप 
परिणाम क्या हुआ ? पवित्रता स्वय॑ नीचे गिर यई और परकिता 
बदले में मनुष्यों के हृदयों में अभिमान, अहंकार, द्वेप, 2 
विकार पैदा हो गये | भगवान्‌ महावीर स्पष्ट शब्दों में कहते हैं।ए 
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६ न चित्ता तायए नासा फुओ विजञाणुसासग । 
। वायावीरियमित्तेय सप्रासासंति अपय ) 

४ --3त्तराध्ययन ++ 
तुम ज्ञो संस्कृतभांपा और ग्राकृतमापा के फव्यारे अपने मुख 
से द्ोड रहे हो और सम्रम रहे हो दि इक पाठ कर लेने भर से 
मोक्ष मिल्ष जायगा सो नहीं होगा | सारे संत्तार का नाना प्रकार का 
विद्याय और भाषाएं सीख लेने पर भी तुम्हारा जाए नहीं हो सकता । 
अगर तुम त्राण चाहते हो और निर्वाए पाने की अमिलाषा रखते हो 
तो तुम्हें आचरण करना पड़ेगा | कोश वीमार किसी वेद से एक 
नुस्खा लिखा लाए, जिसमें उत्तम से उत्तम ओपधियों लिखी हों 
और उसे सुबह-शाम पढ़ लिया कंरे तो क्या उसकी बीमारी दूर हो 
जायगी ? नहीं, नुरखा पढ़ लेने मात्र से वीमारी दूर नहीं हो सकती । 
कहीं ऐसा होता देखा जाय तो यह भी माना जा सकता है कि शाख्रों 
के पाठ प्ोख लेने और उयगल देने से ही पवित्रता ग्रात हो! जाययी । 

सगर ऐसा होना कर्मी सम्भव नहीं है | एक साधक ने कहा है।-- 

कारयेनेव पठिध्यामि वाक॒पाठेन तु कि भवेत्‌ ? 
चिकित्सापाटमात्रेण, न हि रोग; शर्म ब्रजेत्‌ ॥ 
+वोधिचर्याबंतार 

जा भा शाखत्र मुझे पढ़ना हे वह में जीवन से पढ़े गा, जवान 

| पढू गा। जवान से वोल लेने मर ते क्या होने वाला 
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आयु्॑द की पुस्तकों की रट लेने से और चरक तथा तुत्नत को पोष 
लेने मात्र से कोई निरेय नहीं हो तकता | हजार वर्ष तक बोस 
करो तो भी उससे मायूली बुखार और जरा-सा सिर दर्द भी दूर नहीँ 
'होगा, उल्टा शरीर गलता जायगा और सड़ता जायगा | 

तो यह वात हम भलीभाँति समझते हैं कि आयुवद को 
कंठस्थ कर लेने मात्र से रोग दूर नहीं होता । यही वात संसार के 
धर्मशा््रों के सम्बन्ध में भी समकनी चाहिए । जितने भी पर्मशाव 
हैँ वे भी हमारी चि6ह्ित्सा करने के लिए हैं । आयुर्वेद से शरीर की 
चिकित्सा की विधि जानी जाती है ओर घर्मशात्र से मन ओर श्रात्मा 
की चिकित्सा होती है । हमारे भीतर पैठी हुई वातना ही मन भी 
आत्मा की बीमारी है, किसी को क्रोध की, किसी को मानक, 
किसी को माया की, और किसी को लोभ की बीमारी सता रही है | 
किसी भी धर्मशाख को लीजिये , उसमें इन बीमारियों की चिकिता 
का विधान है, परन्तु उन शाख्त्रों को पढ़ लेने मात्र पे कुद्र भी हा 
नहीं लगेगा। शात्ं क्री बातों क्रो जीवन में उतारने से ही लाभ 
हो सकता है | हरिशिन्द्र की कथा पढ़ लेने से सत्यवादी गहाँ व्वा 
जा सकता, किन्तु हरिश्रन्द्र ने जेता आचरण किया था वही के 
तो सत्यवादी बन सकेंगे । 

आपने सुदर्शन की कथा सुनी है न ? उसने अपने जीवन की 
पवित्रता के लिए क्या नहीं क्रिया ? सती सीता और चती बदनरेता 
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ने क्रिवनी आपत्तियाँ पहन की ? फिर भी उन्होंने सही रास्ता पकड़ा 
और सही रास्ते को तय किया तो आज भी उनकी गुण्गाथा गाई 
जाती है | 

अभिय्राय यह है कि जीवन की उच्चता और पवित्रता 
जिन्होंने ग्राप्त की है और जिनकी स्तुति और आराधना करके हम 
अपने आपको आज झतार्थ समझते हैं, उन्होंने महान्‌ पुरुपाथ किया 
था, वड़ी-वड़ी साधनाएँ की थीं | वे अहिंसा ओर सत्य आदि का 
आचरण करके ही महत्ता, गुरुता, उच्चता और पवित्रता को प्राप्त 
कर सके थे | जन्म से किसी को पवित्रता और उच्चता ग्राप्त नहीं हुई 
ओर हो भी नहीं सकती | साधना के सिवाय महत्ता प्राप्त करने का 
ओर कोई मार्ग नहीं है । 

जो लोग अमुक कुल में जन्म लेने मात्र से पवित्रता ग्राप्त हो 
जाने के अम में हैं, वे अपने को और दुसरों को ठगते हैं। जो घन 
क्री उच्ता ग्राप्त करने का साधन मानते हैं वे भी गलत राह पर चल 
रहे हैं । इन गलत विचारों का नतीजा यह आया हे कि समाज में से 
उ्च चारित्र का प्रायः लोप हो गया और जो सत्कम॑ किये जांते थे 
उन्हें लोगों ने छोड़ दिया । आज मुख्य रूप से एक ही व्यापक मनो- 


शंत्त सत्र दिखाई दे रही है ओर वह यह कि अगर वड़ा बनना हे 


ता घन कमाओ, तिजोरियों भरो / जो जितना घन कमा लेगा वह 
उतना हूं बड़ा याना जायगा | इध तरह परमात्मा की उपासना का 
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तो नाय रह गया और सर्वत्र घत की उ्रासना होने लगी ! चाहे 
न्याय से मिले या अन्याय से, किसी की जेब काटने ते मिले या गला 
काटने से मिले, घन ग्रिलना चाहिए | घन मिल ययद्रा तो वड़पन 
मिल्ल गया । समाज में और विरादरी में सम्मान वढ़ यया और उतना 
आसन ग्राप्त हो गया | इस ग्रकार घन ने आज भगवान्‌ का आम्न 
छीन लिया है और भगवान्‌ का नाम लेकर लोग घन की हीं उपातता 
में लीन हो रहे हैं । 

ओरों की बात जाने भी दीजिए, हमारे समाज की शिक्षा 
संस्थाओं की ही तरफ दृष्टि डालिए | समाज में जो गुरुढुल, विश्व 
पीठ, विद्यालय या विश्वविद्यालय चल रहे हैं, उनका उद्देश्य शिवा 
की वृद्धि करना और घर्म का उद्योत करना होता है । पर ग्राइः उनके 
अधिकारी भी घन की एजा से ऊँचे नहीं उठ पाते । जब कभी ईंत 
संस्थाओं में कोई उत्सव या समारोह होता है तो सर्वेक्षथम पनवान्‌ 
की तरफ ही नजर दौड़ती है | सभापति बनाना है तो ज्ञान को कोर 
नहीं एछ्लेगा | यह जानने की कोई परवाह नहीं करेगा कि वह जनता 
को क्‍या देने चला है या सिर धन की ही आग लेकर खड़ा है: 
बडप्पन और छोटेपन को नापने का आज एक्र मात्र यज धन रहें गंगा 
है| जिसके पास ज्यादा घन हे वही ज्यादा बढ़ा हे। हजार वार 
ग्रयत्न करके संस्थाओं के अधिकारी उसी के पास जाएँगे, उसे हैं 
समापति वनाएँगे | उसमे आचरण फ्रे सम्बन्ध में कुछ मालुम हीं 
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वहीं कोंगे और यहाँ तक कि उसके सरे बुरे आचरणों पर राल डाल 
दंगे, उसकी गन्दी बुराइयों को फूलों के ढेर से ढक देने की कोरिश 
करंगे | ' | 
मगर यन्दगी वया फूलों से ढेंक देने से पवित्र बन जायगी ? 
एक जगह मेला पडा है । शिसी ने उसे फूलों से ढक दिया है । 
थोड़ी-सी देर के लिए वह भले ही द्विप गई है, मगर आखिः उसकी 
बदबू छिपेगी नहीं ओर वह फूलों को भी गनन्‍दा करके ही रहेगी। 
आवरणहीन व्यक्ति के विपय में भी यही बात है | फिर जो व्यक्ति 
आचरणहीन है, उत्ते घन की वदीलत सम्मान देकर और उसको 
तारीफ के एल बाँव कर आप भले ही आतमान पर चढ़ा दें, मगर 
श्ससे उसका या समाज का अला नहीं होगा । वह सम्मान 
मिलता देखकर अपने अवगुयणों के ग्रति असन्तोषशील नहीं वनेगा, 
अपने दोपों को हिकारत की निगाह से नहीं देखेगा, उन्हें त्यागने के 
लिए तत्पर नहीं होगा, वल्कि अपने दोषों के ग्रति. सहनशील वनता 
जायगा | इस प्रकार उत्के दोपों को और आचरणह्ीनता को प्रका- 
रन्‍्तर से प्रतिष्ठा मिलेगी तो समाज में वे दोंप घर कर जाएँगे । 
आशय यह है कि आज समाज में व्यक्तित्त की नापने का 
गज पैसा बन गया है | जिसके पास जितन। पैसा है वह उतना ही 
वड़ा आदमी है | साधारण आदमी, जिसके पास पैसा नहीं है किस्तु 
जीवन की पवित्रता है और अच्छे विचार हैं और विवेक है, उसे क्या 
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कभी कुर्सी पर बेटे देखा है ? सभापति बनते देखा है? तमात में 
आदर पाते देखा है ? इसका एक मात्र कारण यही हे कि प्म्ाज में 
धन की कत्तोटी पर ही वड़णन को परखा जाता हे और निर्धन ही 
कोई पृष्ठ नहीं होती । 

मेने देखा हे और आये दिन इस तरह की घटनाएँ कोई भी 
देख सकता है । एक व्यक्ति के बर में पत्नी मोजूद है, तारी बला . 
है ओर सब कुछ ठीक चल रहा है । उसने क्िती तरह प्रेषा कमा 
लिया तो दूपरा विवाह कर लिया | समान में हलचल मची तो क्रिया 
ता या समिति को दस-बीस हजार रुपया फ्ैंक दिया । वत, प्त 
ठाँक हो गया | जितनी हवाएँ उ्तके विपरीत चल रही थीं, सत्म हो 
गई और उसे आदर-सम्मान मिलने लगा | उतनी पहली पली 
कित्त दशा में आँत पोंड रही है और उत्तको क्या व्यवस्था चल रहीं 
है और दूसरी पत्नी क्या तमाशे कर रही है, इन सब वातों को अब 
कोई नहीं प्द्चता | 

तो अभिग्राय यह है कि महुष्य के सामने उँचाई को नापने के 
गज घन ही रह है । जिसने धन कमरा लिया वही ऊँचा वन गया। 
मगर घन यदि न्याय से आप्त किया ज! सकता है तो अन्याय से भी 
ग्रात्त क्रिया जाता है । मगर सदबुद्धि और सदाचार क्या अन्याय ते 
प्राप्त किया जा सकता है ? इन्हें प्रा करने की एक ही राह है शरीर 
वह कॉटों की राह है । जो अपने जीवन को जितना-जितना इस राह 
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? बढ़ाता जायगा वह उतना ही ऊँचा उठता जायगा। सत्य की 
हु पर जाने वालों को झूली की सेज मिलेयी और उन्हें अपना सारा 
तीउन कोँटों की राह तय करते-करते गुजारना पड़ेया । 
कोई अपरिचित व्यक्ति सामने आता है तो सवाल किया 
जाता हे--झीन हैं आप ? वह ऋटपट उत्तर देता है--बाह्मण हूँ या, 
क्षत्रिय हूँ या वेश्य हैँ या अग्रवाल अथवा ओसवाल हूँ। में यह 
युद्धता हैँ कि तुम अपने को वाह्मणु या अग्रवाल कहते हो तो यह ' 
त्राह्मएपन या अग्रवालपन क्या आपकी आत्मा के साथ अनादिकाल 
से चला आय हे ? अनन्त काल तक चला जायगा ? और जब मोक्ष 
ग्राप्त झेया तो जाति की यह यठरियाँ क्या वहाँ भी पिर पर लाद कर 
ले जाओये ? 
वेदिक घर्म जाति-पाँति का ग्रमुख समर्थक समझा जाता हैं, 
पर वहाँ भी हमें ऐसे उदात्त विचार ग्रचुर मात्रा में मिलते हैं, जिनमें 
जाति या वर्ण की निस्सारता ग्रकट की गई है | गुरु और शिष्य का 
एक छोटा-सा संवाद वहाँ आता है | वह इस ग्रकार हैः-- 
संसार-सागर से तिरने की इच्छा रखने वाला कोई मुमुझ्ष 
शिष्य किसी गुरु के पास जाता है । गुरु उससे परछ्धते टैं--सौम्य, तुम 
कान हो ? आर क्‍या चाहते हो ? * 
शिप्य--में वाह्मण का पृत्र हैँ | अमुक वंश सें मेशा जन्म 
हुआ है | में संसार-सायर से तिरना चाहता हैं । 
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गुरु--ब त्स, तुम्हारा श्र तो यहीं भस्म वन जावगा, कि 
संत्तार-तायर से किस ग्रकार तिरोगे ? नदी के इसी किनारे कर जो 
भरमीभृत हो गया हो वह तिर कर उस किनारे केसे पहुँच सकता है ! 

गुरु के इस ग्रकार कहने पर शिम्य का ध्यान आता को ब्? 
गया | उसने कहा--देव, में अलग हैं ओर शरीर अला हैं। ग्लु 
आने पर शरीर भस्म होगा, में अथात आत्मा तो नित्य है | वह भत्त 
नहीं होगा | शरीर जनमता और मरता है ओर मिद्ठी बन जाता है 
शत्र और अग्नि आदि का उस पर असर होता हैं आत्मा तो चनादन 
है । जैसे पत्ती घोंसले में रहता है, उत्ती प्रक्नार में इस शरीर मे 
रहता हूँ । जैसे पत्ती एक घोंसला छोड़ कर दुसरे घोंतले में रहने 
लगता हे, उसी ग्रकार में एक शरीर छोड कर दुसरे शररि में र 
लगता हैँ । शरीर आते और जाते रहते हैं, में (आत्मा) ज्यों को ली 
रहता हूँ । 

इस प्रकार शिष्य ने जब शरीर और आत्मा का भेद तमम 
लिया तो गुरु कहते हैं--वत्स, तुम ठीक कहने हो । ठुम शरीर नहीं, 
आत्मा हो, तुम घौसला नहीं, पत्ती हो । फिर ठुमने पहले निशा 
आपस क्‍यों किया था कि में वाह्मए हैं और अमुक वंश में मेश बन 
हुआ है ! ह 

आखिर शिष्य समझ जाता है क्ि--में ब्राह्मण हूँ वह 
खयाल गलत है और जब तक जाति का अमिमान बना रहेगा, 
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आत्मा संतार-सागर से नहीं तिर सकता | 

हमारे यहाँ भी जाति और कुल के मद को त्याज्य कतलाया 
गया है और जब तक इनका मद नहीं दूर होता तव तक पूरी तरह 
तम्यक्ल की आ्रपि भी नहीं हो सकती | मगर इस तथ्य को आप कब 
सममभेगे ? * | 

कहा जा सकता है कि जनधर्म अनेकान्तवादी धर्म है | वह 
जात-पांत को भी मोक्त का कारण मान सकता है | सगर ऐसा कहना 
अनेकान्तवाद को न समझने या यलत समभने का परिणास है। 
श्रनेकान्तवाद क्या यह भी पिद्ध करेगा कि आदमी के सिर पर सींग 
होते भी हैं और नहीं भी होते हैं ? और में कहूँ कि नहीं होते तो 
क्या मुझे एकान्तवादी बताया जाययगा ? कोई मुझसे अरन करे कि 
साधु के लिए व्यभिचार करना अच्छा हे या बुरा है ? तो क्या आप 
चाहेंगे कि यहाँ भी में आपके अनेकान्तवाद का आश्रय लेकर कहाँ 
कि व्यभिचार करना अच्छा भी हैं और वुरा भी है ? अगर कोई साधु 
पता रखता है और में कहता हूँ कि यह गलत चीज है तो क्या 
आप वहाँ भी आपका अनेकान्तवाद वधारेंगे ? | 

वास्तव में अनेकान्तवाद का सिद्धान्त सच और झूठ को एक 
रूप में स्वीकार कर लेना नहीं है | जिन महापुरुषों ने अनेकान्तवाद 
की प्ररूपए। और प्रतिष्ठा की हे, उनका आशय यह नहीं था । 
उन्होंने अनेकान्तवाद को भी अनेकान्त कह कर स्पष्ट कर दिया है कि 


[ 
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हम सम्यक अनेकान्त को स््रीकार करते हैं और मिथ्या अनेक्रास्त की 
स्वीकार नहीं करते | इसी ग्रक्कार सन्‍्यक् एकान्त को भी स्वीकार करते 
हैं किन्तु मिथ्या एकान्त को आस्त्रीक्ार करते हैं। 

अगर जेन धर्म में जाति और कुल का अपने आप में कोई 
महत्त्व नहीं हे तो शाखसत्र में जाइसंपनने और कुल संपन्‍्ने पाठ क्यों आया 
है? इस प्रश्व पर अपनी व॒द्धि ओर विवेक के साथ विचार करना है | 
“जाइसंपन्ने”! और “कुलसंपन्न” का अर्थ यह है हि तंछार 
और वातावरण से कोई जातिसंपन्ष और कुलसंपत्र हो भी तकता 
है | कोई जाति ऐसी होतीं है जिसका वातावरण ही ऐसा वन जाता 
है कि उस जाति में उत्पन होने वाला व्यक्ति मांत नहीं खाता और 
शराब नहीं पीता हे। ऐसी जाति में से अगर कोई अयति करना 
चाहता है तो वह जल्‍दी आगे बढ़ जाता है, क्योंकि उसे प्राथमिक 
तेयारी वातावरण में से ही मिल गईं हे | फिर भी यह ध्याव रखना 
चाहिये कि ऐसे व्यक्ति का जो भी महत्त्व है वह मांत न खाने और मदिरा 
न पीने के कारण हे, उस जाति में जन्म लेने के कारण नहीँ। हब 
व्यक्ति ऐसे भी मिलते हैं जो मांत-मदिरा का सेवन न करे वाली जाति 
में जन्म लेकर भी संगति-दोष आदि कारणों से मांत-मदिरा की सेवन 
करने लगते हैं | उन्हें वह महत्त्त नहीं मिल सकता । 

यह समझना गलत है कि वातावरण के द्वारा व्राह्मण को 
लड़का बिना पढ़े ही संस्कृत का ज्ञाता बन जायगा। हजारों ऐसे 


हि, गा / 


जातिवाद का भूत ] 


व्राहण हैं जो गलत रास्ते पर भटक रहे हैं और महामूर्स हैं। उनमें 
श॒द्र के वरावर भी संस्कृति, सदाचार ओर ज्ञान नहीं है | इससे यही 
नतीजा निकलता हे कि जातियत वातावरण या संस्कार एक हृद तक 
च्यक्ति के विकास में सहायक होते हैं, किन्तु वही सब कुछ नहीं हैं । 

बहुतेरे ओसवाल, अग्रवाल और जन्म के जेन, वातावरण न 
मिलने के कारण याँव के गाँव आर्य समाजी वन गये या दूसरे धर्म के 
अनुयायी हो गये हैं | हम वहाँ पहुँचे तो मालूम हुआ कि वीस-वीस 
वर्ष हों गए ओर कोई जेनधर्म का उपदेशक वहाँ नहीं पहुँचा | उन्हें 
जता वातावरण मिल गया वैसे ही वे वव गये / आप विचार कर 
सकते हैं क्नि उनमें भी जाति के संस्कार आ रहे थे, फिर मे कहाँ भाग 
यये ? उन्हें जातीय संस्कार तो मिले थे किन्तु वातावरण न मिलने के 
करण वे पथश्र्ट हो गये | 

इसके विपरीत किसी भी जाति में जन्म क्‍यों ने हुआ ढं, 
अगर वातावरण अनुकूल मिल गया तो मनुष्य प्रगति कर लता हैँ | 
इस प्रकार जाति को कोई महत्व नहीं दिया जा सकता हैं, वॉक 
देंडड, मांस और रक्त में कोई फर्क नहीं है | वह तो अलो॥ आधि 

सरीखा ही होता हे | 

आइए, हम जरा जेनवर्म की बारीकी में बट । वक्ाम 

अनुसार दया, अहिंसा या कोई दूसरे पवित्र ता #डििएयों # ९४० 
या जञञत्मा में रहते ई ? आओ?! ट्क जावियें जन्म लगे । 


' 





[ अ्दिसा-दर्शन 


आत्मा यदि एक से सदगुणों से तमन्र हैं तो उनमें विभित्रता क्यों 
दिखाई देती है ? पत्रित्र जाति में जन्म लेने वाले सत्र आत्मा प्रवित्र 
क्यों नहीं होते ? और जिसे अपकतित्र कहते हैं उस जाति में जन्म लेने 
वाले सभी व्यक्ति अपवित्र क्यों नहीं होते ? हस्क्रिशीय जाति से 
चाणदाल थे | उन्हें अपने माता-पिता से कौन-से उच्च संस्कार मिले 
थे ? वे क्या हृडिड्यों में पव्रित्रता लेकर जनमें थे? नहीं, उनके 
जीवन का मोड़ चिन्तन मनन के अच्छे वातावरण से हुआ, जन्म के 
संस्कारों से नहीं | वास्तव में मनुष्य वातावरण से वनता है और 
वातावरण से ही वियड़ता भी हे। मनुप्य के वनात्र-विगाड़ के लिए 
अगर किसी को महत्व दिया जा सकता हे तो वह व्रातावरण ही है । 
जन्म से पवित्रता या अपवित्रता मानना बहुत बड़ी भूल हैँ 

जेनवर्स की परम्परा में हम देखते हैं झ्रिश॒द्र भी ताधु व 
सकता है और वह आगे का ऊँचा से ऊँचा रास्ता तय कर सकता है। 
सेकड़ों श॒द्रों के मोक्ष ग्रात्त करने की कथाएँ हमारे यहाँ आज भी 
मौजूद हैं । अनिश्राय यह है कि हजारों आाह्मण, ज्ञत्रिय और वैश्य 
साधु बन कर भी जीवन की पतित्रता कायम नहीं रख सके और पथ 
अ्रष्ट हो यये तो 'जाइसंयन्नें' होगे ते भी क्या हुआ ? और इसके 
विरुदब हरिकेशीय और सेताय॑ जेसे श॒त्र पवित्र आातावरणु में 
आकर अगर जीवन की पवित्रता ग्राप्त कर सके और मुक्ति के भी 
अधिकारी वन सके तो ज्ञाइसंपन्न! व होने पर भी क्या कमी उनमें 


/ ०१] 


जातिवाद का भूत ] ्््््ः 
रह गई ? जेनपर्म किसे वन्दवीय और प्रजनीय बनता न रा रा 
जाइसंपन्न! और 'कुजसंपन्ने! पदों में जाति और 5 हि 
त्र4 वह नहीं है जिले आजकल स्व साधारण लोग जाति ओर झ 
प्ममते हैं। आसवाल या श्रग्नाल आदि टकईे 
ऊहलात । शात्र में जाति का अथथ है--मातपत्त और ऋूद 
है पितपत्ष | कहा हैं-- 
जांतिमतिपत्त:, कल विपक्ष: ॥ 
गता क यहाँ का वातावरण अच्छा होना चाहिये | ०. 


कक जोक 5४ 


# यह सुन्दर वातावरण होता है, उसके बलिफ का दिमाग €- 

हता है । गाता के उठने, बैठने खाने पीने श्रोरवोलय प्रा: ५; :; 
मय का बच्चे पर अपर्य ही अतर पड़ता है | इसी परहूर #३ ऋ 
पित पक्त का वावरण भी अच्छा होना चाहिये। मिस 4 ६८6५ 
पज्ञ का और फितपत्त का वातावरण ऊंचा, पत्षित्र और हट ४ 
है बालक अनायात ही अनेक दब णा से वचकर तदग॒रजीनि 
पडता हैं, हालांकि एकान्त रूप ते यह नहीं कहा २ 


ब्लाक. 
क्र 


हा 


जप 
लत 


श्‌ 
ध 


जा सक्षता हि ८ 
उल्क सदगुणी ही होगा दौर हुगु ए। कभी भी नेहा होगा | ह9 
जगह अपवाद भी ह सकते हैं आर होते देखे भी जाते हैं । फ़िर र्नी 


जिस बालक के माता और पिता 
पदाचारमय वातावरण से उक्ते होता है और नि 
दानों तरफ से अच्छे विचार मित्रते हैं, वह जल्दी प्रगति कर सकता 


[ अ्िसा-दर्शन 


आता यादें एक से सटय॒णों से सन हे तो उनमें विभिनता क्यों 
दिखाई देती है /? जीत जगत मे जन्म लेये गले सर झात्मा पक्ति 
क्यों नहीं होते 7 कोर जिसे जयायंत्र कहते हैं उस जाति में जन्म लेने 
ले सभी व्यक्ति अपेच्र क्यों नहीँ ढोते ? हरस्क्रेशीय जाति में 
चागझल | । उन्‍हें अपने माताहयता से डॉकय उस संस्कार मिले 
42 4 वया दाडइयां में गॉविता लहर जनमें थे? नहीं, उनके 


;ः 


सीवस का गो है राय सन के अल वातावरण से हा, जन्म के 
तंत्कारों ये वहीं | वार्ता में मह्य चाताररण से बनता है ओर 
पावापरण मे टी विबड्न्‍ता भी हैं। मध्य के अनाव-वियाड़ के लिए 
अगर मिती को बहता दिया जा सकता है तो वह वातावरण ही हैं | 
जन्य से पव्रियता या आयवियता मानना वहत बड़ी शल हैं । 

जेनवम की परणथश में हम देखते £ कि शद्र भी साधु वन 
सकता हैं ओर वह आगे का ऊँचा से ऊंचा रास्ता तय कर सकता है| 
सैंकड़ों श॒द्रों के मोद्ष प्रात करने की कथाएँ हमारे यहाँ आज भी 
मौजूद हैं | अभिश्राय यह हैं कि हजारों आाह्यण, क्षत्रिय और वैश्य 
साधु बन कर भी जीवन की पत्रित्रता कायम नहीं रख सके और प्थ- 
अष्ट हो गये तो 'जाइसंयन्न' होने से भी क्या हुआ ? और इसके 
विरुद हसश्क्रिशीय और मेताय जैसे श॒द्र पत्रित्र वातावरण में 
आकर अगर जीवन की पवित्रता ग्रापत कर सक्के और मुक्ति के भी 
अधिकारी वन सके तो जञाइसंपन्न! न होने पर भी क्या कमी उनमें 


हा 
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रह गई ? जैतधर्म क्रित्ते वन्दबीय और पूजनीय मानता हे ! 

'जाइसंपन्ने' और 'कुलसंपन्ने! पदों में जाति और कुल का 
अर्थ वह नहीं है जिसे आजकल सर्व साधारण लोग जाति श्रौर कुल 
समझते हैं | ओसवाल या अग्रवाल आदि टुकड़े शाख्र में जाति नहां 
कहलाते । शात्र में जाति का अर्थ है--मावृप्त और कुल का अर्थ 
है पितृपज्ञ । कहा है-- 

जांतिमातिपत्त:, क्लं पितृपक्त) ॥ 

माता के यहाँ का वातावरण अच्छा होना चाहिये | जिस माता 
के यहाँ सुन्दर वातावरण होता है, उस्तके बालक का निर्माण सुन्दर 
होता है । माता के उठने, बैठने, खाने पीने और बोलने आदि अत्येक 
कार्य का बच्चे पर अवश्य ही असर पड़ता है | इसी अकार कुल अर्थात्‌ 
पितृ पक्त का वातावरण भी अच्छा होना चाहिये। जिस वालक के मातू 
पत्त का और पितृपत्ष का वातावरण ऊँचा, पवित्र और उत्तम होता है 
वह बालक अनायास ही अनेक दुगु णों से वचकर सद्गुणुशील वन 
सकता है, हालांकि एकान्त रूप से यह नहीं कहा जा सकता क्रि ऐसा 
वालक सदगुणी ही होगा ओर हुयु णा कभी भी नहीं होगा | कई 
जगह अपवाद भी हो सकते हैं और होते देखे भी जाते हैं । फिर भी 
आम तौर पर यह होता है कि जिस बालक के माता ओर पिता 
का पत्त सुन्दर, सदाचारमय वातावरण से युक्त होता है और जिसे 
दोनों तरफ से अच्छे शिचार मिलते हैं, वह जल्दी ग्रगति कर सकता 


[ २२९ 


[ अहिंसा- दशन 
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हैं और वही जातविसयन तथा कुलसम्पत्र कहलाता हे | 

जैसा कि में पहले कह चुका हैँ, यह एक व्यावहारिक्न वात है | 
ऐसा कोई नियम नहीं वनाया जा सकता कि जिसकी जाति अर्थात 
मातृपत्ञ अर्थात्‌ ननिह्ााल उत्तम वातावरण वाला है उत्तका व्यक्ति 
उत्तम ही होगा और जिश्का यातृपत्ष यिर्रा हुआ होगा उसका 
व्यक्तिल भी गिरा हुआ ही होगा | किसी वालक और युवा पृरुप का 
व्यक्तित इतना प्रबल और ग्रभावजनक् होता है क्रि उस पर मातृपत्ष 
का और कितृपक्ष का प्रभाव नहीं पढ़ पाता और वह खब॑ अचे 
या बुरी वातावरण का निर्माण कर लेता हे। इस प्रकार करमी-कर्मी 
उलटे पासे भी पड जाते हैं | ऐसे व्यक्ति भी होते € कि हजार वाता- 
वरण तैयार किये जाएँ, वे उनमें आते ही नहीं और उनके विरुद्ध ही 
चलते हैं | हिरशयकश्यपु ने अह लाद को बदलने के लिए कितने 
कोशिश की थी ? उतने सोचा था कि में जेसा नास्तिक ओर साज्षतत 
हैं, ग्रह लाद को भी वैसा ही बना लू । इसे ईख़र का नाम छुनने को 
भी न मिले | इसके लिए हिरएयकश्यमु ने कितना प्रयत्न किया ! 
किन्तु ग्रह लाद ऐसे ग्रगाढ़ संस्कार लेकर आया था कि वह बदल नहीं 
सका, उसकी ईइश्वरपरायणता में कोई दखल नहीं दे सका ओर वह 
अपनी दिशा में निरन्‍तर बढ़ता ही चला गया | इस ग्रक्रार प्रह लाद 
उत्त देत्य के कुल में देषता के रूप में जन्म लेकर आया था । उम्रसैन 
के यहाँ कंस का जन्म लेना भी इसी प्रकार का, मगर इससे विपरीत 
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जपवाद है | कस और कंस के समान और भी अनेक व्यक्ति ऐसे हु 
भनके माता-पिता के यहाँ का वातावरण बहुत उद्दय रहा, अनेक 
कोशिशें रहीं, फिर भी ऐसे चालक ने जन्म लिया कि उन्होंने सर 
को अपवित्र बना दिया ओर अपने जाति और कुल को दियासलार३ 
लगा दी । 

अमिग्राय यह है कि जाति (ननिहाल) अर छल का वाता- 
वरण अगर पत्रित्र है तो व्यक्ति जल्दी प्रगति कर सक्रवा हैं। यहां 
जातिसमत्र और छुलसम्पत का मतलव है । 

श॒क्तर में जीवों का वर्गीकरण करने के लिए भी जाति! शब्द 
का प्रयोग किया गया है | और शाखकारों ने संसार के समस्त जाँवां 

को पाँच जातियों में विभक्त किया है | वह जातियां हाई र्द्रिय- 

जाति, ट्रीडियजाति, त्रीद्धियजाति, चतुरिख्धियजाति और पंचेन्द्रिय- 
जाति | शात्र के इस वर्गीकरण के हिसाव से प्रत्येक मनुष्य, चाहे वह 
वाह्मण हो या शृद्र हो, एक हा जाति में आता है | 

इस ग्रकार शा््रीय दृष्टिकोण से जब विचार किया जाता हे तो 
मनुप्य-मनुष्य के वीच कोई मेदभात्र नहीं रहता । फिर भी कुछ लोगों 
ने एक वर्ग को जन्म से ही पवित्र और ऊँचा समक लिया है चाहे 
उसका आचरण कितना ही गया बीता क्यों न हो! और दूसरे वर्ग 
को जन्म से ही अपवित्र और नीचा मान लिया हे चाहे उसका आच- 
रण क्रितना ही उत्तम क्‍यों न हो ! इस प्रकार जो उच्चता सदाचार में 


[ २२३ 


? "प्र जि २५ व जे 

य/जिर ्सपिः रच 2३२ की प्रयाजिस 
ते जरा २) कम 67७९, ... 
अधिक, जग ३ डे? है । ५५ ऋआप 

के? तो > ल्त्सि जाएं | 





7. + ३३५० '+-. 


७५॥॥, 


३९॥॥% 


%॥॥॥ 


मानवता का भीषण कल्लंक - अस्पृश्यता 


...._ ४5 <.०२८-2..श+-...... 





...+>% नन-, 


कहा जा चुका हे कि अहिंसा का रूप बहुत व्यापक है | व्यक्ति- 

गत, सामाजिक और राष्ट्रीय जीवन में विजिध रूपों में हिंसा होती 
है | जिस किसी भी क्षेत्र में, जिस किसी भी रूप में; जो भी ज्ञात या 
ज्ञात, मृक्ष या स्थूल,वाह्य या आन्तरिक हिंसा हो रही है ,उत क्षेत्र 
में और उस रूप में उसका विरोध या निरोध होना ही अहिंसा है | 
इस दृष्टि से देखने पर ज्ञात होगा कि अहिंसा का स्वरूप. भी बड़ा 
व्यापक है और उसके रूप भी अनेक हैं | यही कारण है कि पिछले 
दिनों मेने अहिंसा के अनेक ग्रकार के वर्गकिरिण करके आपके समक्ष 
उसके अनेक रूप उपस्थित किये हैं | अहिंसा के विराट स्वरूप को 
देखते यह तो संभव नहीं कि उस पर कोई परिपृर्ण प्रकाश डाल सके 
फिर भी जब हमने अहिंसा के महत्त छो स्वीकार किया है और 
अहिता को अपने जीवन का आदर्श माना है और उसकी परिधि में 
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रहकर ही जीवनव्यवहार करने का संकल्प किया है और यह माना हैं 
कि अहिंता के द्वारा ही व्यक्ति का समाज का और विश्व का ऋण 
होना संभव हे, तो हमारा यह कर्च॑व्य और दायिल हो जाता है कि 
हम अहिंसा को अविक से अधिक गहराई में उतर कर समझे और 
सममाएँ । 

अहिंसा को सममाने के लिए हमें उसके दो पहलू पहले 
सम्रक लेने होंगे। एक पहलू वह हैँ जिसे हम आन्तरिक कह सकते 
हैं । तालय यह है कि एक हिंसा ऐसी होती है जो क्रोध, मान, माया, 
लोभ, एवं वाधना के रूप में हमारे भीतर ही मीतर चलती रहती है। 
हम अपने हीं ग्रयत्नों से अपने अत्मा की हत्या करते रहते हैं | उदा- 
हरणार्थ--एक व्यक्ति दूसरे के वड़पन को नहीं देख सकता हे | वह 
मन ही मन उसे देख-देख कर जलता है और जत्र जलता हैं तो अपनी 
हिंसा करता हे । किसी के सटूयुणों को देखता है और किसी की प्रशंसा 
सुनता है तो भी वह मन ही मन में जलता है और उसके सदगुरौों 
को स्वीकार नहीं करता है | यही नहीं, वह उसके सट्युणों से शरण 
करता है । ऐसा करने वाला आत्महत्या कर रहा है | 

कोई आदमी वंदृक या पिस्तौल ते गोली मार लेंता है तो 
सममा जाता हे कि आत्महत्या हो गईं हेपरन्तु पह ती शरीर-हत्या 
होती है। किन्तु पुरुष जब क्रितती बुराई को अपने अन्दर डाल लेता 
है और उसमें गलवा रहता हे भीर सड़ता रहता है तो यह क्‍या हैँ 
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यह वन्द्रक या स्स्तौल मार लेगे की अपेक्षा भी बड़ी हिंसा है, 
हमारे सदग॒णों का सर्वनाश कर डालती है। इस ग्रकार मंतिर है| 
भौतर होने वाली हिंसा आन्तरिक हिंसा हैं ओर यह भात्रं 
कहलाती है | 

हिंसा का दूसरा पहलू बाहरी है । वास्तव में हमारे अन्दर की 
वुराई ही बाहर की हिंसा करने को तेयार होती है । 

इस प्रकार जेनपर्स के अनुसार हिंसा के दो नाले, दो अवाह 
हैं | एक प्रवाह मीतर-भीतर और दूसरा वाहर बहता रहता हैं। 
हिंसा को यदि आय समझ लिया जाय तो कहना चाहिए कि हिंसा 
को आग भीतर भी जल रही हे और वाहर भी जल रही हे | 

इस दृष्टिकोण को सामने रख कर विचार करते हैं तो अहिंसा 
का सिद्धान्त बहुत व्यापक ग्रतीत होने लगता है | किन्तु यह जितना 
व्यापक हैं उतना ही जटिल भी हे। .जो सिद्धांत्त जितना ज्यादा 
व्वापक बन जाता है वह उतना ही अटपटा भी हो जाता हे और 
उलक भी जाता है | यही कारण हे कि जीवन-त्षेत्र में कभी-कभी 
आहिसा के सम्बन्ध में विचित्र-विचित्र आरन्तियाँ होती देखी जाती हैं | 
लाग करनी हिंसा को अहिंता और अहिंसा को हिंसा समझ बैठते हैं। 
इस प्रकार की आान्ति ने प्राचीन काल में भी और आधनिक काल में 
भी झअमेंक प्रकार के मत-यतान्तरों को जन्म दिया है | जहाँ सेवा है, 
आहत है, कसा आर दया है, वर्मा हिंता समझ ली जाती है 
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ओर एकान्त पाप प्ममा जा रहा है / वास्तव में विद्धान्त में जो 
अहिंसा है, उसी को मनुप्य के मन ने हिंसा समझ लिया है | 

इसके विपरीत कभी-कभी ऐसा होता हे कि हिंसा होती हैं, 
बुराई होती है और गलत काम ते क्रिस्ती को दुःख और कष्ट पहुँचता 
है ऑर इस कार दूसरे ग्राणियों के अन्दर हिंसा की लहर परदा हो 
जाती है, मगर दुर्भाग्य से उस्ते अहिंसा समझ लिया जाता है | यही 
कारण है कि जब धर्म के नाम पर या जात-याँत के नाम पर हिंता। 
होती हे तो हम उसे अहिंसा समभने लगते हैं | इस तरह मानव- 
जाति का चिन्तन इतना उलमक गया है कि क्रितनी ही दफा हिंसा 
के कामों को अहिंसा का और अहिंसा के कामों को हिंसा का रूप दे 
दिया गया है | 

इस तरह हिंसा-अहिसा सम्बन्धी उलभरनें होने पर भी हमें 
आखिर विचार तो करना ही पड़ेगा | वल्कि यह उल्लमन हैं, इसी 
कारण इस विषय में विचार करना और भी जरूरी हो जाता है | हम 
इन विचारों को अपने आपमें सोच लेना चाहते हैं | हालांकि हमारी 
बुद्धि बहुत सीमित है, किन्तु जहाँ तक शाख्रों का सहारा काम देता 
हे और हमारा चिन्तन-मनन हमारी सहायता करता है, वहाँ तक तो 
हमें आगे वढ़ना ही चाहिए | और यदि हम अपनी द॒द्णि, विवेक 
और शात्रों का सहारा न लेकर यों ही खड़े हो जाएँ तो हमें न शास्त्रों 
का पता चलेगा, न अपना पता चलेगा और न हम देश और समाज 
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के प्रति अपनी पुरी जिम्मेदारी अदा कर सकेंगे । 

हाँ, तो सामाजिक हिंसा का रूप आपके सामने रक्‍्खा जा 
रहा है | आपके सामने जो इन्सानों की दुनिया है, मनुष्यों का जो 
वड़ा संतार आपके सामने है, उसके साथ आपका क्या सम्बन्ध हे? 
आप मनुष्य के साथ और जनता के साथ क्या व्यवहार करते हैं ? वह 
व्रणा और द्वेष का व्यवहार है या सम्मान और सत्कार का ? दूसरों 
क्रो घायल करने का व्यवहार है या मरहम लगाने का व्यवहार है ? 

इन ग्रश्नों पर हमें ईमानदारी के साथ विचार कर लेना 
चाहिए | वह हिंसा, जो समुदाय के रूप में होती है, विश्रट बन गईं 
है ओर हम हिंसा करते हुए थी उसे हिंसा नहीं समझते | इस तरह 
हमारे जीवन में एक गलतफहमी फेलती है । 

एक अखरण्ड मानव-जाति अनेकानेक जातियों, उपजातियों 
ओर उप-उप- जातियों में वेट गई और उसके इतने टुकड़े हो गये कि 
गिनने चलें तो ग्रिनते-गरिनते थक जाएँ और फिर भी परे भेद-प्रभेदों 
को गिन ने सके। यद्यपि कहीं कहीं एक जाति का दूसरी जाति के 
साथ ऊपर से ग्रेममाव मालूम होता हे किन्तु उनमें भी अन्दर-अन्द्र 
उँच-नीच का नेद हैं ! भीतर ही भीतर संघर्ष है और अपने को ऊँचा 
और दूसरे को नीचा समझने का अहंकार है | अन्दर के काँटे बराबर 
6 | यो तो जीवन में साथ-साथ चलेंगे और एक दूसरे से सहयोग 
नी करते रहेंगे, किन्तु मन हे काँटे दूर नहीं होते और वे निरन्तर एक 
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दूसरे को चुमते ही रहते हैं | 
दूसरी साधारण जातियों की ब्ोड़ दीनिए । एक ओतकाल 
और एक श्रीमाल जाति है जो एक डंठल के ही दो फूल हैं, किन्तु 
उनमें भी आपस में संबप है और उन्हें लड़ते देखा है और साधु 
होने के नाते या कि अबने सम्प्रदाय के विशिष्ट सावु होने के नाते कर्मी 
कभी मुझे भी दखल देना पढ़ा है। ओसवाल, श्रीमाल को नीचा 
ओर अपने को ऊँचा समझ कर और श्रीमाल अपने की ऊंचा ओर 
ओसवाल को नीचा समझ कर कभी-कभी एक दूसरे के साथ रोटी ओर 
बेटी का व्यवहार भी तोड़ वेठते हैं । 
भीतर की जलन कर्मी-कभभी वाहर विस्फोट के रूप में आती 
है तो परिवार के परिवार लड़ पड़ते हैं ओर आपस के मीठे सम्बन्धों को 
भी परवाह नहीं की जाती । सव के सब द्वेष की आय में जलने लगते 
हैं । यह आय जहाँ मी जल रही हे--ओसवालों में या अग्रवालों में 
या दूसरी जातियों में, वहाँ बड़े-बड़े विचारक भी उसमें हिल्सा लेने 
लगते हैं और उसे फुक दे देकर और अधिक ग्रबलित करने 
लगते हैं | इस ग्रकार जाति के नाम पर हिंसा होती हैँ और हम 
सोचते हैं कि जो लोग अपने जाति-भाश्यों के चाथ ऐसा सलूक करते 
ओर उनसे भी लड़ते हें, वे छह करोड अधि शद्रों या अछूत/ ऋ 
थ इन्तानियत का व्यवहार किस प्रकार कर सकेंगे ? 
ऐसे लोग बड़ी गड़बड़ी में पड़े हुए हैं । भगवान्‌ महावीर ने 
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जो महान्‌ अयलत किया और उनछे प्रयत्न के फेल के रूप. में जो 
महाव्‌ क्रान्ति आई ओर इन्किलाब आया, उसमें बड़े-बड़े पुरोहिता 
ने अहंकार छोड़ दिया और भगवान्‌ के चरणों में आकर सारे भेदभाव 


 . 


मुल्ला दिये और उनके दिलों में अपार कहा अरे दया बहने लगी । 
उस महान्‌ चीज को जब आगे चल कर स्वयं जैनों ने भी नहीं पहं- 
चाना तो दूसरे क्या पहचानें ! दूसरों ने तो हमारा निरोध ही किया 
है और अछूतों का पक्ष णेने के कारण हमें भी अछूत करार दे 
दिया है । 

में एक जगह ठहरा हुआ था। पास ही एक हलवाई की 
दूकान थी । वहाँ एक कुत्ता आया और मु ह लगाने लगा तो हल- 
वाई ने डंडा उठाया और कहा-- दुर सरावगी !? यह शब्द सुनकर 
मेंने विचार किया-यह दुर सरावगी? क्या चीज हे ? और इस हल- 
वाई के मन में क्या ग्रेरणा है ? इतिहास के पन्नों पर ध्यान देने पर 
मालूम हुआ कि किसी जमाने में हमने अछूतों के पक्ष में नारा लगाया 
था और कहा था कि इन्सान के साथ इन्सान का व्यवहार होना चाहिए 
इस पर हम भी अछूत करार दे दिये गये । और सराबंगी (श्रावक्) 
और कुत्ता ब॒रावर हो गण | 


इस ग्रकार गहरे पेठकर आप सोचेंगे तो मालूम होगा कि 


आप अपने को नले ही ऊँचा सममते हों परन्तु दूसरे लोग आपको 
नी घ्णा से देखते हैं ओर अपवित्र कहते हैं ओर चोके में बिठलाने 
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से परहेज करते हैं | यहाँ तक कि हम साधुओं को भी चौके में नहीं 
जाने देते | दिल्‍ली जंसे शहरों से दूर किसी देहात में जाने पर यही 
व्यवहार आ जाता है कि--अ्रलग रहिए महाराज, हम बाहर ही 
लाकर दे देंगे | ु 

जब इस ग्रकार की भावनाएँ देखने को मिलती हैं तो हम 
सोचते है कि इसमें जनता का दोष नहीं | हम स््रय॑ भी तो 
भावनाओं के शिकार हैं | 

यहाँ तक कि आप जिन्हें नफरत की नियाह से देखते हैं वे 
भी छृत-अकछ्ुत के मेदभाव से भरे हुए हैं । आप छोटी जाति से व्रणा 
करते हैं और वह छोटी जाति भी अपने से छोटी समझी जाने वाली 
जाति से ब्रणा करती है | यह सव देखकर दिल -टुकड़े-टुकड़े हो 
जाता है | 

हम देखते हैं कि यह एक ऐसा रोय है जो ऊपर से नीचे तक 
जोरों के साथ घुस गया है, जम गया हे और इसका पुरी तरह परि- 
मार्जन करने के लिए बहुत बढ़े तृफानी विचारों की जरूरत हूँ। इस 
मसले को हल करने के लिये गांवीजी की अपना वलिदान देना पड़ा | 
गोडसे के साथ उनका कोर व्यक्तिगत द्वेष नहीं था किन्तु दूसरों ते 
ग्रेम करने के कारण ही उन्हें हत्या का शिकार होना पड़ा । गांधीजी 
ही नहीं, हमारे अनेक पूर्वजों को भी इसी ग्रक्रार आत्म-वलिदान 
देना पद्धा हे । है". 
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हमारे अनेक साथी साधुओं में भी यही विचाराघर किये हुए 
है, फलतः वे भी इन्हीं गलतफहमियों में पड़क जातिवाद का केंद्टर 
तमर्थन करते हैं | हाँ तो हमें उनके भी विचारों को साफ करना हे! 

मैंने जातिगत, वर्गगत, सम्प्रदायगत और समूहगत इस इसा 
और द्वेप की भावना को हिंसा का रूप दिया है | मनुष्य को मनुप्य के 
रूप में न देखकर जात-पाँत के नाते शरणा और द्वेष की बुद्धि से देखना 
हिंसा नहीं तो कया है ? । 

कमी-कमी मनुष्य गड़बड़ा जाता है। एक वालक ठोकर 
खाकर रास्ते में गिर पडता है और आप उसे उठाने को चलते हैं। 
जब ओसवाल या अग्रवाल होने का पता चलता है तो आप खुशी- 
खुशी उठ लेते हैं, परन्तु यदि यह मालूम होता हँ कि यह .तो भंगी 
का वालक है तो आपका मन दुविधा में पड जाता है | आप उसे उठा 
लेंगे या नहीं ? अगर कोई ऐसा माई का लाल है जो उसे उठा लेता 
है तो में उसे बढ़े आदर की दृष्टि से देखूँ गा। में समझू गा कि उसकी 
आँखों में इन्सान की आँखें पैदा हो गई हैं | डिन्‍्तु जहाँ इन्सान को 
आँखें नहीं हैं वहाँ आदमी गडुवड्‌ में पद जाता है ओर सोचने 
लगता है कि क्या किया जाय और क्या न क्रिया जाय ? 

जो कष्ट में हे और आपत्ति में है, तुम उसका उद्घार करने 
चले हो, किन्तु यदि जात-पाँत को पृद्ध कर चले हो तो तुम उसके 
कष्ट को नहीं। देख सकोगे, उसकी जात-पॉँत को ही देखोंगे | और यह 
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ऐसी चीज हे जिसने हमारे सामाजिक जीवन को एक तिरे से दसरे 
पिरे तक बिक्ृत कर दिया है | भगवान्‌ महावीर का विचार एकदम 
स्पष्ट था । वे तो युणों की पजा करने चले थे, जाति की प्रजा करने 
नहीं चले थे | उनके पास अगर ब्राह्मण आता है और युणवान्‌ हे तो 
उसका स्वायत होता है, ज्ञत्रिय है और उसमें गुण है तो उसका भी 
आदर होता है। और यदि कोई साधारण जाति में जन्म लेने वाला हे 
और शुद्र या अछूत हैं किन्तु अहिंसा और सत्य की सुगन्‍्ध उसके 
जीवन में महक रही है तो शास्रकार कहते हैं कि मन॒ष्य तो क्या,देवता 
भी उसके चरण छूने को आये | देवताओं ने भी उसके लिए जय-जय- 
कार के नारे लगाये / और भ० महावीर ने सी उनका स्वागत क्रिया | 

हरिकेशी मुनि के सम्बन्ध में आयमों में जो वर्शन है, वह 
जेनों के पास वहुत बड़ी सम्पत्ति हे, एक वड़ी नियामत है, एक सुन्दर 
खजाना है ! हमने क्रितनी ही गलतियाँ की हैं और करते जा रहे हैं 
किन्तु हमारे एरवंज उन गलतियों के शिकार नहीं थे | उन्होंने मनुष्य 
को मनुष्यता के नाते पहचाना, मनुष्य के गुणों की प्रशंसा की, धन- 
वान्‌ होने के नाते किसी का. आदर नहीं जिया और जात-पाँत के 
लिहाज से किसी का सकतार-सम्मान नहीं क्रिया | तभी तो उत्तराध्य- 
यन की वाणी चमकी हे।-- 

सोवागऋुलसंभुओ, गुणुत्तरवरों मुणी | 
दरिएसबलो नाम, आसी भिकख जिईंदिशों || --उत्तराध्ययन, १२, * 
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हस्किशी मुनि श्रेष्ठ गुणों के घारक और इन्द्रियों पर विजय 
प्राप्त कर चुकने वाले भिक्ु थे | उनके इन गुणों का उल्लेख करने. के 
ताथ ही साथ शाख्रकार इस वात का उल्लेख करने से नहीं. चूके 
कि वह मुनि श्वपाक-चाणडाल कुल में'उत्पन्न हुए थे | वल्कि. सब से 
पहले इसी वात का उल्लेख किया है । यह उल्लेख हमें शाखकार के 
हृदय तक ले जाता है और इसके सहारे हम समर सकते: हैं कि 
शात्रकार के मन में वया भावना रही होगी ।. जिनके नेत्र .हैँ :वे .इस 
उल्लेख में भारतवर्ष की और विशेषतः जेनों की प्राचीन .संस्कृति. को 
भलीभाँति देख सकते हैं | हक कर ह 

हरिकिशी मुनि ने प्व-संसकारों के कारण चाण्डाले कुल में . 
जन्म लिया | जीवन में कभी-कभी वड़ी अटपटी राह भ्राती है और 
सावधान रहने पर भी मतुप्य कदाचित्‌ ठोकर खा जाता है: और गिर 
पड़ता है | मगर रुद्या मर्द वह है जो गिर कर फौरन उठ खड़ा होता 
है और होश-हवास को दुरुस्त कर लेता है । हरिकेशी उन्हीं मदों' 
में से थे | कहीं भूल हो गईं ओर गिर यये किन्तु उन्होंने अपने जीवन 
के। और आत्मां को फिर संभाला और ऊपर उठ. गये |.जवब गहस्थी 
में थे सर्वत्र अनादर और विक्का प्राप्त करते थे । किसी ने भी उनका 
पस्मान सत्कार नहीं क्रिया । किन्तु जब उन्होंने मन पर' भाडू दिया 


वो वहीं श्रेष्ठ गुणों को धारण करने वाले और .जितेन्द्रिय भिन्तक 
बन गये | हैः ७ हक. कर वश 
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एक तरफ परिडत लोग वादविवाद करते हैं, शास्रार्श करते हैं 
और जन्मगत जाति की उच्चता को लेकर दावा करते हैं कि वाह्मण ही 
पवित्र और श्रेष्ठ होता है | शात्राथ लंचा चलता है और अन्त में 
हरिकेशी का गुणकुत बाह्यणतर ही श्रेष्ठ ग्रमाणित ह्ीता है, फततः 
देवदुन्दुमियाँ बजने लगती हैं और देवगण जय-जयकार की 'चनि से 
एथी और आकाश को युजा देते हैं । रत्नों करी वर्षा होती है ओर 
साथ ही साथ सुन्दर विचारों की भी वर्षा होती है | और जब जब- 
जयकार होती है वो भगवान्‌ महावीर ने कह्माः - 

सकख्न॑ खु दौस३ तवाविसेसो, न दीसइ जाइविपेत कोवि | 

सोवागपुत्त' इरिएससाहुं, जस्सेरिसा इंड्डी मदाणुभावा ॥ 

““उत्तराब्ययन १२,३४७ 

एक-एक शब्द में चिरन्‍्तन सत्य की गंगा बहती है | एक-एक 
शब्द में गुणों के ग्रति अनुराग वह रहा है / शताब्दियों से इस गाथा 
में से अमृत का करना वह रहा है किन्तु दुर्भाग्य ते हमाए अन्दर उसे 
मेलने की शक्ति नहीं रह गईं है | हम उसे पढ़ते हैं और आगे चल 
देते. हैं | विचारों के इत अग्नत-नि्कर को हम अपने जीवन में नहीं 
उतार पाते हैं | शास्रकार कितने गअभावशाली शच्दों में चुनोंती देका 
मानों कह रहे हें--प्रत्यक्ष में तुम देख सकते हो जि विशेषता तप में 
है, विशेषता गुण में है ओर विशेषता जीवन की परक्षित्रता में हैं। 
जाति में कोई विशेषता नजर नहीं आती, वह तो सिर्फ उचता के 


हैंड |] 
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अहंकार से पेदा होने वाली कल्पना है | हरिके शी साथु चारठाल का 
लड़का था, उसने चाण्डाल के कुल में जन्य लिया था, मगर उसके 
ऐश्वय को देखिए ! उसकी महिमा को देखिए कि देव्गण भी जय- 
जयकार बोल रहे हैं | 

उत्तराध्ययन की यह वाणी श्राज भी मौजूद है और हमारे 
पच्च का समर्थन करती है | जात-पाँत के विरुद्ध और क्या ग्माण 
चाहिए ? इतने पर भी जिसे समक नहीं आती उसके लिए दूसरें 
प्रमाण भी क्या काप्र आएंगे ? 

अगर किसी ने नीची समझी जाने वाली जाति में जन्म ले भी 
लिया तो क्या हो गया ? वह उसी जीवन में दूसरी बार किर जन्म 
ले सकता है । दूतरा जन्म गुणों के द्वारा लिया जाता हैं, मनन और 
चिन्तन के द्वारा लिया जाता है | अपने पुरुषार्थ और ग्रयल क्रो द्वारा 
अपने हाथों जीवन का जो निर्माण होता हे वही सब से बड़ा निर्माण 
है, अलंकार की भाषा में वही दूसरा जन्म है । 

महाभारत में कथा आती है कि कर्ण एक बढ़ई का लझ॒का है, 
यह वात मशहूर थी । जब वह युद्ध में लडने को जाता है तो जन्‍्मे- 
जात चुत्रिय उसका उपहात करते हैं और चिढ़ाते हैं कि आप यहाँ 
कैसे आ पहुँचे ! यह तो युद्ध है ! यहाँ तलवातों का काम है, लकड़ी 
छीलने या चीरने का काम नहीं है ! आपको तो क्रित्ती वन में जाना 
चाहिए था | इस प्रकार का मजाक सुन कर भी वह हंढ़ और पक्‍का 
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आदमी--कर्ण झपां नहीं और शर्माया नहीं। वह उन जन्मजात 
क्षत्रियों को ललकारता है और कितनी ही श्रणाएं मिलने पर .भी 
शर्माता नहीं है । ह 

हम साधुओं की भी कितने-क्रितने जहर .के प्याले पीने को 
मिलते हैं और हम उन्हें मुस्कराहट के साथ पी जाते हैं | 

हाँ, तो कर्ण युदक्षेत्र में पहुँच कर कहता हे-तुम जन्म-जात 
क्षत्रिय हो और तलवारों को सदियों से उठाते आ रहे हो और मैंने 
तो अपने कुल में पुरुषाथ करके वत्त यही एक तलवार उठाई है, किन्तु 
यही तलवार तुम्हें बतलाएगी कि युद्ध में क्रितकी तलवार ज्यादा 
चमकती है | उसने फहा+-- . 

तो वा सूतपुत्री वा, यो वा को वा भवाम्यद्म्‌ | 
देवायत्त' कुले जन्म, ममायतं दि पौद्षम्‌ ॥ 

में बढुई हूँ या वढ़ई का लड़का हूँ तो क्‍या हुआ ? में कोई 
भी हैँ, इससे तुम्हें क्या प्रयोजन हे ? पुराने जन्मे के संस्कारों के कारण 
मैंने कहीं जन्म लिया है, उसे क्या देखते हो ? अपने पुरुषार्थ ओर 
प्रयल के द्वारा मैंने अपने जीवन का जो यह निर्माण किया हे साहस 
हो तो इसे परखिए । तुम जन्म से क्षत्रिय हो और में कर्म ते क्षत्रिय 
बना हूँ । रणक्षेत्र में बतला दू गा कि वास्तव में कोन सचा क्षत्रिय हैँ 
ओर कॉम क्षत्रिय नहीं हे | हर 

करण की इस जलन्त वाणी को हमें अपने मन में रस लेगा 


श्द | 


२२०७०००९०००००००७२३ ४०१०१ ०० ०७७७७ 
4+८४६३०७००६४७ ०४४५७ कूसक४ं 8 % 5 ह करेसक कक हक कर 5 
लकी अली 582४4 :20% ४77४ 


है। कर्ण के भाव को हमें अपने अन्तःकरण में-गहराई में ले जाना 
चाहिये कि कोई किती भी जाति में जनमा हो और रहता हो किन्तु 
अपने गुणों के द्वारा वह उठता है. और पवित्र वन सकता है | 

वाल्मीकि पहले किस रूप में थे / जब उनका जीव्रन बदला 
तो उन्हें महर्षि का रूप देना पड़ा | हरिकेशी कुछ भी रहे हो मगर 
जब्र उन्होंने आदरणीय गुए ग्राप्त कर लिये तो उनका आदर क्रिया 
गया | आखिर कब तक गुण ठुकराये जायेगे ! कभी न कभी तो उनकी 
चमक बाहर आएगी ही और जीवन में रोशनी पैदा होगी ही | 

जैनों में उच्चगोत्र और नीचगोत्र की वात चलती हैं | कुछ 
लोग इस ग्रिपय में पते हैं और:कुछ नहीं भी पूछते हैं । कोई पूद्रे 
या न पूछे मगर हम तो वाजार में सौदा बेचने चले हैं । अतः कभी 
कभी कौने में और कभी कमी मेदान में भी विचार कर लेते हैं.। स्वयं 
विचार करके और जैन शात्रों का अध्ययन करके जो कुछ पाया है 
वह स्प्टरूप से जनता के सामने रख देना है और उलभी हुईं गुत्यि- 
याँ को सुलभाने की कोशिश करनी है । ह 

तो उच्चगोत्र ओर नीचगोत्र के संबंध में विचार कर लेना है । 
कोई प्रतिश्ति माने जाने वाले कुल में पंदा हो गया तो वह उच्चगोत्रीय 
कहलाया और यदि अग्रतिष्ठित समझे जाने वाले कुल में उत्पन हो 
गया तो नीचयोत्रीय कहलाने लगा | इस संबंध-में पहली बात, जो 
ध्यान देने योग्य है, यह है कि कुल की अ्तिछ्ठितता क्या सदेव एक 
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समात्त रहती हे? नहाँ,बह तो उस कुल के व्यक्तियों के व्यवह्नर के 
कारण पत्रटती देखी जाती है । एक व्यक्ति का ऊँचा आचरण कुल 
की प्रतिष्ठा को बढ़ा देता है और एक व्यक्ति का नीचा और गलत 
आचरण कुल की प्रतिष्ठा में धव्वा लगा देता है, सारी ग्रतिष्ठा को 
पूत्र में मिला देता है । ऐसी स्थिति में किसी भी कुल की अग्रतिष्ठा 
था प्रतिष्ठा कोई शाथ्रत वस्तु नहीं हे | बह तो जनता के बिचारों क्री 
चीज है, वास्तविक वस्तु नहीं हे | 

दूसरा प्रश्न यह है कि गोत्र बदला जा सक्रता है या नहीं? 
मान लीजिए कि किसी को नीचा योत्र मिला हे | मगर उसने तत्त्व 
का चिन्तेन किया है और मनन किया हैं ओर उसके फलखरूप 
उच श्रेणी का आचरण प्राप्त किया है तो उसी जीवन में उसका गोत्र 
बदल सकता है या नहीं ? यदि सिद्ध ही जाता है कि योत्र नहीं बदल 
संकता तो मुझे अपने विचारों को समेट कर एक कोने में डालना 
पड़ेगा | दिन्तु अगर गोत्र का वदलना सावित हो जाता है तो आप 
को भी अपना विचार बदल देने के लिए तेयार रहना चाहिए | सत्य 
सर्वोपरि हे और बिना किसी आग्रह के हमें सब॑ को उसे अपनाने के 
लिए तैयार होना चाहिए 

कल्पना कीजिए एक उचगोत्री हैं, जजिय, अमवाल अबवा 
ओसवाल है और आज वह बुरा काम करता है और वह मुसलमान 
बन जाता है | हालांकि में मुंसलमान को भी बर्श की दृष्टि से नहीं 


बन ध्ु 6 है 


देखता हैं, किन्तु रूपक ला रहा हैं. और आपकी भी उसी दृष्टि से उस 
रूपक को समझता चाहिए । 

हाँ तो एक श्रोतवाल या अग्रवाल मुतलमान बन जाता है 
तो आप उसे दूसरे रूप में ही सममते हैं या दूसरे रूप में सरोकार 
करते हैं? आप उसे दूसरे रूप में स्रीकार करते हैं। वह आंपकी 
निगाहों से गिर गया है ओर उसमें उच्यगोत्र नहीं रहा है । आप उसे 
पहले की तरह साथ विठलाकर एक थाली में मोजन नहीं करते | जब 
ऐसी धारणा है तो इसका अ4 यह है कि उच्चगोत्र स्थायी नहीं रहा | 
वहाँ जन्म की पारणा नहीं रही | जब तक वह उचाई पर कायम रहा, 
ऊँचा वना रहा, और ज़ब उसका पतन हो गया तर उसने भयंकर 
बुराई कर ली और किसी दूसरे रूप में चला गया तो वह गोत्र चद- 
लगे की चीज हुई । पहले वह वाह्मण, छोत्रिय या वेश्य या कुछ भी 
क्यों न रहा हो, किन्तु अब वह वदल गया है ओर इस कारण उसका 
गोत्र भी वदल गया है | ह 

तो जो बात उद्ययोत्र के सम्बन्ध में' है वही बात नीचगोत्र 
के सम्बन्ध मे! क्यों नहीं स्वीकार करते ? जब गोत्रकर्म का एक हिस्सा 
किए जाता है और नीचयोत्र बन जाता है तो दूसरा हिस्सा 
गीचयोत्र क्यों नहीं बदल सकता ? चाहे जितनी सचाह और पवित्रता 
को अपनाने पर भी नीचगोत्र बदल नहीं सकता ओर वह जन्म भर 
नीच ही वना रहेगा, यह कहाँ का सिद्धान्त है ? जब उच्चगोत्र स्थायी 
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[ अहिसा-दर्शन 
समान रहती हे? नहीं,बह तो उस कुल के व्यक्षियों के व्यवहार के 
कारण पलटती देखी जाती है । एक व्यक्ति का ऊँचा आचरण कुल 
की ग्रतिष्ा को बढ़ा देता है और एक व्यक्ति का नीचा और गल्नत 
आचरण कुल की प्रतिष्ठा में पब्त्रा लगा देता है, सारी प्रतिष्ठा को 
पूल में मिला देता हैं | ऐसी स्थिति में किस्ती भी कुल की अग्रतिष्ठ 
या ग्रतिष्ठा कोई शाथ्रत वस्तु नहीं है | वह तो जनता के विचारों की 
चीज है, वास्तविक वस्तु नहीं हे | 

दूसरा प्रश्न यह है कि गोत्र बदला जा सकता है या नहीं! 
मान लीजिए कि किसी को नीचा गोत्र मिला है | मगर उसने तत्तत 
को चिन्तन किया है और मनन किया है ओर उसके फलस्वरूप 
उच्च श्रेणी का आचरण ग्राप्त किया हे तो उसी जीवन में उसका योत्र 
बदल सकता है या नहीं ? यदि तिद्व ही जाता है कि योत्र नहीं बदल 
सकता तो मुझे अपने विचारों को समेट कर एक कोने में डालना 
पड़ेगा | किन्तु अगर योत्र का वदलना सावित हो जाता हे तो आप 
को भी अपना विचार वदल देने के लिए तेयार रहना चाहिए | तल 
स्वोपरि है ओर बिना क्रिसी आयह के हमें सब को उसे अपनाने के 
लिए तेयार होना चाहिए 

कल्पना कीजिए एक उच्चयोत्री हें, ज्त्रिय, अग्रवाल अथवा 
ओसवाल है और आज वह बुरा काम करता हे और वह मुसलमान 
बन जाता है | हालांकि में मुंसलमान को भी शरण की दृष्टि से नहीं 
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मानवता का भीपण कलेक-अस्ृश्यता । 


देखता हैं, किन्तु रूपक ला रहा हैँ श्रौर आपको भी उसी दृष्टि से उस 
रूपक को समझना चाहिए । । 
हाँ तो एक भोसवाल या अग्रवाल मुसलमाव बन जाता हे 
तो आप उसे दसरे रूप में ही सममते हैं या दूसरे रूप में स््रीकार 
करते हैं? आप उसे दूसरे रूप में स्रीकार करते हैं । वह आपकी 
नियाहों ते गिर गया है ओर उसमें उच्चगोत्र नहाँ रहा हैं। आप उत्त 
पहले की तरह साथ विठलाकर एक थाली में भोजन नहीं करते | जब 
ऐसी घारणा है तो इसका अथ4 यह हे कि उच्गोत्र स्थायी नहीं रहा | 
वहाँ जन्म की धारणा नहीं रही | जब तक वह उँचाई पर कायम रहा, 
ऊँचा बना रहा, श्र ज़ब उसका पतन हो गया और उसने भयंकर 
बुराई ऋर ली और किसी दुसरे रूप में चला गया तो वह योत्र वद- 
लगे की चीज हुए । पहले वह वाह्मण, ज्षत्रिय या वेश्य या कुछ भी 
क्यों न रहा हो, किन्तु अब वह वदल गया है और इस कारण उसका 
गोत्र भी बदल गया हे । 
तो जो बात उद्ययोत्र के सस्वन्ध से' हे वही बात नीच्योंत्र 
प सम्बन्ध ने! क्यों नहीं स्वीद्ार करते ? जब ग्रोत्रकर्म का एक ह्स्सि 
<चगातनबदल जाता है और नीकयोत्र बन जाता है तो दूधरा हिस्सा 
।चचात्र कवा नेहं वदल सकता ? चाहे जितनी सचाई और पवित्रता 
४ अपनाब फ भा नाचयोत्र बदल नहीं सकता और वह जन्म मर 
वा ही बना रहेगा, यह कहाँ का सिद्धान्त है ? जब उच्चगोत्र स्थायी 
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नहीं रहता हैं तो नी बगोत्र स्थायी किस प्रकार रह सक्नता है ? 

अभिग्राय यह है कि नीचयोत्र और उच्चयोत्र का क्या हैं! 
जब सनुष्य बुराई का सिर होता है तत्र नोचगोंत्र में रहता है और 
जब अच्छाइयाँ ग्राप्त कर लेता हे तो वही 'भगवजीः के नाम से गा 
ओर किसी नाम से ग्रत्िद्ध हो जाता है | 

अब जरा संध्चान्तिक दृष्टि से भी विचार कीजिए | तिद्धान्त की 
मान्यता है कि साधु का छुठा गुणस्थान हैं | ओर छुटे गुणस्थान में 
नीचयोत्र का उदय नहीं होता | हरिकेशी नीची जाति में! उत्पन्न हुए 
थे ओर साधु बन गए | अब प्रश्न यह है कि साथु बन जाने पर वह 
नीचयोत्र से रहे या नहीं ? अगर वह नीचमोत्र में ही रहे तो उन्हें 
छठ गुणुस्थान नह होना चाहिए और साधु का दर्जा नहीँ मिलना 
चाहिए | मगर शात्र बतलाता हे कि वे तो महामहिम मुनि थे और 
उन्हें छुठग युण॒स्थान प्राप्त था। छठे गुर॒स्थान में! नीचयोत्र नह 
रहता है | इसका अधिग्राय साफ हे कि हरिक्रेशी नीचयोत्र से बदल 
कर उच्चगोत्र में पहुँच गये थे | तो आपकी फेसला करना पड़ेया कि 
नीचयोंत्र भी उच्चयोत्र के रूप में बदल जाता है। उच्चयोत्र और 
नीचगोत्र दोनों गीत्रकर्म की अवान्तर ग्रकृतियाँ हैं| अवान्तर ग्रकतियों 
का एक दूसरी के रूप में संक्रमण हो सकता है, यह वात पिद्धान्त 
को समझने वाले समझ सकते हैं | 

हस्किशी मुनि नीचयोत्र की पोटली अपने सिर पर रख कर 
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मानवता का भीषश कलंक-अस्पृश्यता ) 


गुशस्थान की उँचाई पर नहीं चढ़े थे । यह पति इतनी ठोस 
: सत्य है कि जब तक आप शाख का प्रमाण मानने से इन्कार ने कै! 
है, तब तक इससे भी ईंकार नहीं हां पके | अगर आप शालिे के 
सिद्धान्त को कायम रखना चाहते हैं वो आपका हागोत्र और नीचे 
गोत्र के आजीवन स्थायित्र को खत्म करना उड़गा | 
दसरी वात यह है कि उद्यगोत्र आर नौचगात्र का छुआ 
के साथ कोई ताल्‍लुक नहीं है | छुत्नाइूत ता केवल लोकिक कल्पना 
मात्र है । जो कष्ट मे! पडा हे आर वहाश हा रहा है, आप उत्तक 
पास सब्े-खड़े टकर-टुकुर देखते हैं ओर अब्ूत समझ कर उसे हाथ 
/ लगा सकते | सिद्धान्त इसका समथन नहीं। करता | शा 
व्यवहार का अनुमोदन नहीं करते | जब हम छुत्नाइत के सम्बन्ध में 
विचार करते हैं तो पाते हैं कि छुआहुत को कल्यना के साथ गत्रिकर् 
का कतई ताल्जुक नहीं है | गाय, भसत, बोड़ा, हाथी आदि जितने 
भी पथ हैं, उनको शात्रों के अनुसार नीचगोंत्र होता है | किसी भी 
शश॒ में उच्चयोत्र नहीं माना गया है | अगर नीचगोत्री होने से कोई 
अज्त हो जाता है तो सनी पश अलछत होने चाहिए । गाय आर 
नस भी अछृत होवी चाहिए | मगर उनका दूध लोग डकार जाते हैं 


आर पिर मन॒प्य के लिए छडआरहूत की बातें करते 
५ ये (्‌- द् 


| घांडे पर सवार 
गरी पर वटने में अपना अहोभाग्य मानते हैं। उस 
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प्च्गच वया। ण्प्य जावे न द्ियह पग नीचयात्री ह आर इंस कारण 
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अछूत हैं-इन्‍्हें हुएँगे तो धर्म दूब जायगा और जाति चली जायगी | 

खेद है कि पशुओं को हूने वाले, उनका दूध पीने वाले, ' 
उन्हें मल-मल कर स्‍्वान कराने वाले और उन पर सवारी करने वाले 
लोग ही जब मतुष्य का प्रश्न सामने आता है तो नीचयोत्र की वात 
कह कर और अड्तपत की कल्यना करके अपने कर्तव्य से, अपने 
विवेक से, न्याय और नीति से ओर घर्म से हट जाते हैं ! मगर 
पिद्धान्त की जो वात है, उस्ते सर्ववोभावेन अंगीकार करना हमारा 
कत्तव्य हे | 

तो में कह रहा था कि जेनधर्म एक ही लहर लेकर आया है 
और वह सदगुणों की लहर लेकर आया हे । चाहे कोई कितना ही 
पापी क्‍यों न रहा हो, वह जब तक पापी रहा है तब तक रहा है 
किन्तु जब सदाचारी बनता है और उसके जीवन में सदाचार की महक 
आती है तो वह उपर उठता है और उसके लिए मोक्ष का दरवाजा 
भी खुल जाता है । जेनधर्म नहीं कहता कि बाह्मए, क्षत्रिय या वेश्य 
को ही मिलेगा और श॒द्र को मोक्ष नहीं मिलेगा | हमारे एक आचाय 
समन्‍्तभद्र ने कहा हैः-- 

सम्यंग्द्शनसम्पन्नमपि मातन्नदेदजम | 
देवा देव॑ विदुभस्मगूढांगारान्तरौजसम्‌ ॥ 
---रंत्नकरएडकश्रांवका बार 
अगर कोई चोएडाल से भी पेदा हुआ है किन्तु उसे सम्यस्दट 
>४४ | 


न 


8 | भीषण कलंक-अस्ट्ययता । आन भटक: प लत 
प्राप्त हो गई है तो वह मनुष्य नहीं, देवता है. ! तीर्थड्ड्‌र दर उ् 
देवता ऋहते हैं | उत्तके भीतर भी दिव्य ज्योति कज्क रही है, ठीक 
उसी ग्रत्नर जैसे राख से ढें के हुए अन्ञार में ज्योति विधमान रहती है 
ओर भीतर ही भीतर चमकती है । 

मिथ्यादृष्टि देवता की अपेज्ञा भी सम्बन्धष्टि शृद्र ऊंचा हे। 
ऐसा न माना जायगा तो गुणों की प्रतिष्ठा उठ जायगी । लोग जाति 
और सम्पत्ति को ही पृजेंगे ओर गुणों की उपेक्षा करेंगे । गुणों का 
दर्जा नीचा हो जायगा और उनके ग्रति आदर का भाव नहीं 
रह जायगया | 


जिस जाति में गुणों का आदर होता हे उसमें गुण, सदाचार 
ओर अच्छाइयाँ पनपती हैं | दुर्भाग्य से हम उच्च जाति वाले उन 
नीच जाति वालों को जो सदाचारी हैं, समाज में और धर्म में भी 
नहीं आने देते ओर मजबूर करते हैं कि वे वहीं के वहीं खड़े रहें |. 

में जिक्र करना चाहता हूँ कि एक वार में विहार कर रहा था 
ओर धृष तेज पड़ रही थी । रास्ते में एक तिबारा आया | तिवारे के 
सामने ही बुद्ध वृत्त थे | विश्राम करने के लिए मैं उन वत्तों की छाया 
में बडने लया तो साथ के एक श्वावक भाई ने कहा-महाराज ! 
आपको छाया में देठना हो तो आगे वेठिएया | यहाँ मत चैठिये | 

भंने कहा--क्ष्या बात हो गईं ? 


तव वह बोला--आपको मालूम नहीं कि यह तिंबारा और 
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वृद्ध और कुआ एक वेश्या की सम्पत्ति से बने हैं | वेश्या पहले वेश्या- 
वृत्ति करती थी डिन्तु बाद में वह य्रभु की भयतिन वन गई और प्ु- 
भक्ति में लग गई तो उसने सोचा कि कुछ परोपकार का क्रम कर | 
इसी विचार से प्रेरित होकर उसने वेश्यत्षत्ति थे कमाये हुए अपने पते 
से यह वनवाये हैं । और जब ऐसे पसे से बनवाये यये ह तो आपको 
यहाँ नहीँ बेठना चाहिये । 

मेंने सोचा--एक तरफ तो यह कहता हैं क्रि वेश्या बदल गई 
और भगत वन यई और उसमें सदवुद्धि जायी तो उसने अपने पिछले 
आचरण के आयश्ित्त के रूप में यह सब किया ओर दूसरी तरफ 
यहाँ बेंठने से भी परहेज करने को कहता हे ? दुर्भाग्य है समाज का 
कि सेकड़ों लोग उस कुए का पानी भी नहीं पीते ओर तिवारे में 
वठने तथा बच्चा को छाया में वठने में भी पाप समझते हैं | ऐसे अभाग 
लोगों को आप दान और पुर॒य भी नहीं करने देते । उनका दाव ओर 
पुएय भी अपवित्र हैं? वत्त, आपके ही हाथ की कमाई पतित्र हैं, 
चाहे वह जनता का शोषण करके ही क्‍यों न आईं हो ? 

.._. वेश्या की कमाई यलत कमाई थी किन्तु बाद में तद॒दुद्धि जाय 
गईं और उसने ग्रायश्रित्त के रूप में कार धन सत्कर्म में लगा दिया 
तो क्या हमें उससे नफरत करनी चाहिए ? 

वेश्या का पिलला जीवन पापमय था और उसने अपने जीवन 
को पभाल लिया और वह उस पाप से मुक्त हो गईं । मगर उसते 
धर | 


कर र 


मानवता का भीषण कलेक-अस्थश्यता है| 


नपरत करने वाले ओ की दृष्टि से देखने वाले क्या के 
रहे हैं ! दफ्हत और १यों अगर पाप है तो वे वर्तमान में भी पाप में 
पढ़े हुए हैं । वे आस्तरिक हिंसा फे शिकार हो रहे हैं। विवेकवान्‌ 
पुठ्पों के लिए उस वेश्या की अपेष्ता मी वे अधिक दया के पात्र हैं | 
तो अभिग्राय यह है कि जहाँ ईंपो है, द्वेष है, श्णा है, 

अहंकार है, और मत॒प्य के प्रति अपमान की भाव है वहाँ हिंता 

है| जब हम हिंसा के स्वख्स पर विचार करें तो इस भयानक हिंसा 
को न भूल जाएँ और जब अहिंसा की सांधना के लिए तैयार हों तो 
पहले आन्तरिक हिंसा को दूर करें, चित्त को निर्मल बनावें, कम से 
मे और मित्रता की भावना से देखें और 


क्रम समग्र मानवजाति को ग्रे 
तब कमश: आगे बद्ते-बढ़ते अहिंसा के विशिष्ट आराघक बनें । 
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पावन्रता का यूल सात 
ज+++++-+७<४४९२2.-४++-._...... -- 
जब कभी हम अपने जीवन के अन्तरंग में पहुँचते हैं ओर 
अपने जीवन का मर्म तलाश करना चाहते हैं तो ग्रतीत हुए बिना 
नहीं रहता कि जीवन की को३ अलग-अलग राह नहीं है, एक हीं 
राह है और वह हे जीवन की पवित्रता | बाहर में भले ही हम अलग 
अलग रूप में चलते हैं और अलग-अलग रूप में राह तय कर रहे 
हैं, सम्प्रदाय के रूप में, धर्म, मत,पंथ और जातियों के रूप में वाहर 
की राहें बहुतेरी हैं, किन्तु जीवन के अन्दर की जो राह है वह एक है। 
जीवन की पवित्रता की इस राह पर जो चलते हैं वे अपना 
कल्याण करते हैं और जो नहीं चलते हैं, वे वाहर में चाहे जंसा 
जीवन बिताएँ, अन्तरंग में अगर पवित्रता की भावना नहीं है, तो वे 
अपना कल्याण नहीं कर सकते | 
अहिंसा पवित्रता की सव से वड़ी पगडंडी है और राह हे। 


पवित्रता का मूल ल्ोत | 


हमें मनुष्य-जीवन मिला है सो मिल तो गया ही है, मगर उसकी 
सार्थकता के लिए यह सोच लेना जरूरी है कि उसका उद्देश्य क्‍या 
है ? हमें इस जीवन का उपयोग संसार के कल्याण के लिए करना है, 
जनता के दुख-दर्द की कम करने के लिए करना है, अपने जीवन की 
महक देकर दुनिया की गन्दगी और बुराई दूर करना है अथवा हमें 
इस जन्म के द्वारा संसार के मार्ग सें रोड़े अटकाना है और संसार की 
ऊठिनाइयों को अपनी ओर से और भी कटठिनाइयाँ फेलाकर बढ़ाना है ? 

इस सम्बन्ध में भगवान्‌ महावीर का एक ही मार्ग हे और वह 
मार्ग यह है कि तुमने जो जीवन पाया है उसका उपयोग संसार को 
समस्पाश्रों को सुलकाने के लिए करो | अगर समसस्‍्याएँ पारिवारिक 
शूलों से बेदा हुई हों तो उन मूलों को साफ़ करो और यदि समाज की 
भूलें हों तो उन्हें भी दुरुस्त करो | और इसी प्रकार से तुम्हारे देश 
में या संसार में जो भूलें या गलतियाँ पैदा हो गईं. हों और जिनके 


॥रण मानव-जीवन में काटे फल गये हों, उनको भी एक-एक करके 


बीनना और अलग करना और साफ़ करना है । जीवन के मार्ग को 
जपने लिए और दूसरों के लिए साफ बनाना ही मनुप्य जीवन का 


जय है | 

पे ग्कार अहिंसा अपने आप में फूलों की राह है, कॉँटों की 
6 यही हैं | कहने जो तो हमें कठिनाई मालूम होती है और जब- 
जब दम जहिया हे मार्ग पर चलने का प्रयत्न करते हैं और चलते हैं 
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तो ऐसा मालूम होता है ऊक्रि यह जीवन की राह नहीं 
क्रिन्तु जीवन अगर चलेगा तो अछिता पर ही चल्लेगा। हिंसा तो 
हमारे जीवन में कठिनाई बढ़ाती हे, किसी कठिनाई को हंल नहीं क 
सकती है | अतरव हिंसा और अहिंसा को आपको समर “लेना है | 
इसी उद्देश्य से सामाजिक हिंसा का रूप कल भी आपके सामने 
रेब्ला गया था और आज भी वही विपय रखा जा रहा है। हिंसा 
के विविध रूपों को समके बिना श्रहिंसा की परी तरह समझा नहीं 
जा सकता | 

तो जंनबर्स एक बात संसार को कहने के लिए आया हूँ कि 
जितने भी मनुष्य हैं, वे चाहे संसार के एक्र कोने से दूसरे कोने तक 
क्यों न फैले हों, सव मनुष्य के रूप में एक हैं | उनकी जाति और 
वरय मूलतः अलग-अलग नहीं हैं । उनका अलग-अलग कोई गिरोह 
नहीं है | जो भी जातियाँ वन गई हैं या गिरोह वन यये हें वे तब 
विभिन्न प्रकार के कराम-धन्‍्धों को लेकर बने हैं । आखिरकार मनुष्य को 
जिन्दगी है तो पेट भरने के लिए कोई ने कोई घनन्‍्या करना ही पड़ता 
है | कोई कपड़े का घन्‍या ऋरता है, कोई जन का व्यावार करता हैं, 
कोई दफ्तर जाता है और कोई कु और कर लेता है। यह वो 
जीवन की समस्याओं को हल करने के तरीके हैं, किस्तु इन तरफ 
के विपय में मनुष्य ने जो पवित्रता और अपवित्रता के भाव रख छोड़े 
हैं कि अमुक जाति पत्रित्र है और अमुक जाति अपवित्र हे, में 


न 


२५० ] 


पवित्रता का मूल स्रोत ] 


तमभता हैं कि यह कोरा अहड्ढार है और कुछ भी नहीं है । 

मन॒ष्य के जीवन में अपने आपको श्रेट और ऊँचा समभने की 
वत्ति है और वह इत्ति छोटे से छोटे बच्चे में, हरेक नौजवान में 
और बूढ़े में भी देखी जाती है । वह जहाँ अपने अभिमान को चौंट 
खाते देखता हैं वहीं गड़बड़ा जाता है और जब कभी दूसरों के 
सामने अपना अपमान अनुभव करता है तो आपे में नहीं रहता | तो 
मनुष्य की प्रकृति में एक भावना चली आ रही है और वह अन्दर 
ही अन्दर बचपन से ही चलती आ रही है, जो अहंभाव के रूप में 
अपने आपको श्रे".्ठ समझने का भात्र है वह चारों तरफ से. उसका 
पालन-पोपण करता है | यह भावना जहा तक अपने आप में हे वहां 
तक कोड बुरा नहीं है | 

मेरा खयाल है, भारतवर्ष में कुछ लोगों में एक वात और पाई 
जाती है । वे अपने आपको तुच्छ ओर दीन-हीन समकने की सनो- 
जत्त रखते है | वे अपने में दुनिया भर के पाप ओर वुराश्याँ समस्‍े 
कर चलते है | इस भावना के कारण जीवन में कोई ऊँचा मार्ग नहीं 
व्य किया जा सकता । ऐसे लोग रोते और गिड़गिड़ाते हुए चलते हैं | 

भनृष्य के भीतर जो अहम हैं अथवा “में? है वही स्वर 
आत्ना हैं। आप 'अहयः को अलग नहीं कर सकते, में? को त्याग 


पहा सकते | क्या चर / त्वाग ऋच का चार वाला आता 


! भत्ि! आात्या का ताय केसे करे सकता हे ? त्यागने वाला 
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और जिठे त्याग करना हैं अर्थात्‌ त्यागी ओर त्याज्य वहाँ दोनों एक 
ही हैं | अतएव अपने अहम! को त्यायना न तो शवय है और न 
वांड्र्नीय ही है । अपने आपको उत्कष् समझने की बुद्धि अगर शुद्ध 
रूप में आपमें उत्पन्न हो जाययी तो वह आपके जीवन में अनेक 
अच्छाश्यों का सात वहा देयी । मगर जब वही अहंगाव पिकत और 
दृषित रूप में आपके अन्दर उद्ित होता है तो आपको गिरा देता 
है । अपने आपको ऊँचा समभने के नाते और अपनी ऊ चाइयों को 
ओर अ्रधिक ऊँ चा सावित करने के इरादे से जब दूसरों को नीता 
समभने की वृत्ति अन्तःकरण में उत्तत्र होती है और दूसरों को शरण 
की हष्टि ते देखा जाता है, फलतः उनको अपनित्र सम लिया जाता 
है तो त्मक लीजिए कि आपका अहंभाव शुद्ध रूप में नहीं जाया है । 
वह विकृृत और दूषित हो यया है | वह आपके जीवन को ऊंचा 
नहीं उठाएया और पवित्र नहीं वनाएगा । जब आप दूसरों को नौचा 
सममभ कर ही अपनी उचता मान लेते हैं तो इसका अर्थ यह है कि 
आपकमें अपनी कोई उच्चता नहीं है । और उत्त कूठी उचता पर आपने 
जो संतोष मान लिया है वही संतोष आपका श॒त्र है । वह आपको 
आगे बढ़ने से रोकता है और ऊँचा नहीं चढ़ने देता । निश्चित समझो 
कि आपके जीवन में अगर उचचता और पवित्रता आने वाली है तो 
वह दूसरों को नीच और अपनित्र समभने से नहीं आएगी | 

जैनधर्म मनुष्य के सामने सदेव यह सन्देश रखता आया है 


सर, 
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द्वि-हे मनुष्य ! ते अपने को पवित्र समझ और श्रेष्ठ मान। तेरा 
जीवन संसार में मूलों भटकने के लिए नहीं है । तेश जीवन रेगत- 
“गते और रगड़ खाते-खाते चलने के लिए नहीं है,तू संसार में बहु 
ऊँचा बन कर आया है | अनन्त-अनन्त पुएय का परिषाक होने पर 
त ने मनुष्य का अवतार घारण क्रिया है | तुके मानव-जीवन की जो 
पत्रि्रता ग्राप्त हुई है वह इतनी महाव्‌ और ओर दिव्य है कि देव- 
ताओं की पवित्रता का भी उसके सामने कोई मूल्य नहीं है | 
यह सन्देश देकर जैनधर्म में अपने आपको तुच्छ, दीन, हीन . 
ओर कुछ भी न सममने की बृत्ति को निकालने का प्रयत्न क्रिया हैं 
और उसके “अहम! को जगाया है | हमारे जीवन के चारों ओर 
जनधर्म की एक ही आवाज गृ ज॑ रही है।-- 
'अपा सो परनप्पा 0 
अथात्‌ू--आत्मा ही परमात्मा हे | आत्मा पत्रित्र इंच का 
स्प्प है । 
इस प्रकार जनपर्म ने मनुष्य को एक बहुत बड़ा आदश्श यह 
(या हैं कि तू गीचा बनने के लिए नहीं है किन्तु ऊँचा चढ़ने के लिए 
| वर नौतिर असीय सम्मावनाएँ भरी पड़ी हैं, असंख्य ऊँचाइयों 
पांच है थार तू आला से परमात्मा बनने के'लिए है | तरे अन्तर- 
पर मे परमात्या। की दिव्य ज्योति जगगगा रही है। गलतियाँ करके 
१ अपद उपर पूल डाल सखी है और इस कारण वह भीतरी 
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चमक दव गईं है । अब तेरा काम औोई नई चीज प्राप्त करना नहीं 
है | तुके अपने ऊपर जम्री हुई पूल अलग कर देना है और ज्यों ही 
वह घूल अलग होगी, तुझे जो पाया है वह तो अन्दर मीजूद ही 
है | वह वाहर से नहीं मिलता है | तुके भ० महावीर वनना हैं तो 
बन सकते है, महात्मा वृद्ध, राम या हूप्ण जो भी वनना हैं सो हीं 
वन सकता है | वस्, जमी हुईं छल को भाड़ दे | एक कि ने 
कहा है।-- 


पास दी रे दीरे को खान, 
खोजता उसे कहाँ नादान ॥ 
“निराला 


[40 


यह बात हमारे सामने निरन्‍्तर आती रहती हैं कि जेनवर्म 
ने और भारतीय दशन ने मानप-जाति के समक्ष बहुत वड़ी पवित्रता 
का भाव उपस्थित किया है | मनुप्य अपने अहमृभाव को सूल गया 
था और अपनी ज्योति को उसने भुला दिया था| जैनधर्म ने पुकार 
कर कहा-- तू जीवन की राह पर भूला हुआ पात्री है | सही पगडंड। 
को पहचान ले और उस पर बढ़ चल ती तेरी मंजिल कहां दूर हैं 

मनुष्य एक यूला हुआ आरी है । मयर उन सूलों का बच 
सतह में अनन्त ज्योतिर्मय चेतना का जो युज्ञ दवा पढ़ा हैँ. उत्तते 
पवित्रता की ऊँची और अच्छी आवाज उठा ऋरती है । दुभाग्य ते 
मनुप्य उस आवाज को सुनकर भी गलत समझ लेता है | वह अपने 
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पुरुपा्थ से और प्रयत्त से ऊँचा उठने की कोशिश कम करता है 
ओर दूसरों को नीचा और उनकी अपेक्ता अपने को ऊँचा समभने की 
भूल करता है | इसी भूल के कारण जात-पाँत की भावना पदा हुई | 
इसी मूल ने एक वर्ग को ऊँचा और दूसरे कगे को नीचा समभने की 
प्रेरणा की । दूसरों को नीचा समझ लेने से वास्तव में वे नीचे नहीं 
ही जाते, परन्तु नौीचा समझने वाला अवश्य ही नीचा बना रहता है, 
य्योंकि वह जीवन की वास्तविक उचाई को ग्राप्त करने का प्रयत्न नहीं 
करता | वह तो अपनी कल्यित उँचाई में ही भूलना रह जाता है । 
अतपव जिसे वास्तव में ऊंचा उठना है उसे अपनी यह भूल सघार 
लगी होगी । इस मूत्र को सुषारे जिना न व्यक्ति ऊँचा उठ सक्रता हैं 
नसमाज आर न देश ही ऊँचा उठ सकता है | 
जनबर्म कहता है कि मनृप्य जाति अपने आप में पवित्र हें 
दर सभी सनु्य पत्रित्र हैं | जो सूलें ?ै, गलतियाँ हैं, वही अपवित्र 
| इस गाने वह दुराचारी से भी प्रणा करना नहीं पिसलाता। 
रस तिखाया हूँ कि चोर से प्रर्णा मत करो फ्िन्‍त चोरी सें ब्णा 
6 | चार ता आत्मा ह€ जार आत्मा दर नहाँ हैं । तम्हारें अन्दर 
मे कच है वही चार के अन्दर भी हैं । जो अच्छाइवों तम अपमे में 
धियदठापहीचार ने नो पिच्चमान 2| उसकी अच्छाइ्योँं अगर 
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करने से तुम्हारे अन्दर कोई पत्रित्रवा नहीं आने की । हाँ, अगर तुम 
चोरी को बुरा सममझोगे और चोर को बरया की नहीं किन्तु दया की 
दृष्टि से देखोगे तो तुम में अवश्य ही पवित्रता जागेगी | 

एक आदमी शरात्र पीता है और आपकी निगाह में वह 
खराब है किन्तु कल शराब छोड़ देता है और सम्यरवा और शिश्टता 
के मार्ग पर आ जाता है तथा अपने जीवन को ठीक रूप से गुजारने 
लगता है तो वह आदर्श की दृष्टि से देखा जाता है या नहीं? जब 
वह बुराई को छोड़ देता है तो ऊँची नियाह से देखा जाता है | हाँ, 
शराब बुरी चीज हैं, अतः वह कभी ठीक नहीं होने वाली है | चाहे 
वह आह्मण के हाथ में हो या श॒द्र के हाथ में हो, महल में रखी हों! 
या भौपड़ी में हो, वह बुरी की चुरी ही रहेगी। वह पवित्र बतने 
वाली नहीं है । किन्तु शराब पीना छोड़ कर आदमी पत्रित्र बन सकता 
है | चोर चोरी करना छोड़ देता हे तो पत्रित्र बन जाता है, दुराचारा 
दुराचार को त्याग कर पवित्र बन जाता है | जेनबर्म ने बताया कि 
तेरी श्णा व्यक्ति के गलत तरीकों पर हे, व्यक्ति की वरफ नहीं होनी 
चाहिए । चोर ने चोरी करना छोड़ दिया है, शरात्री ने शराव पीना 
त्याग दिया है और दुराचारी दुराचार से दूर हो गया है, किर भी 
अगर हम इणा नहीं त्याय सकते तो समझ लीजिए कि हम अहिंता 
के मार्ग पर नहीं चल रहे हैं | अहिंसा की दृष्टि तो इतनी विशाल हैं 
कि हम पापी से पापी और दुराचारी से दुराचारी के ग्रति भी बसा का 
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गाव न उत्चन होने दें | किन्तु दुर्भाग्य से समाज में आज अहिंसा की 
वह हृष्टि नहीं रही है और ऐसी बुराश्या पंदा हो गई हैं जिनके लिए. 
हमें संघ करना पड़ रहा हैं | 
जिधर निगाह फेलाते हैं उबर ही आज इणा आर द्वेष के 
द्शंन | आज दिल्लों की हिंसा सब से वडी ओर व्यापक हिचा 
है | मरप्य, मनप्य से श्वणा ओर द्वेप कर रहा हैं | हमारे वर का हे 
तो प्रेम और दसरे वर्ग का है तो द्वेष ! जात-पाँत के वाम पर, श्रान्त 
के नाम पर और सम्प्रदाय के नाम पर--चारों ओर से हम जीवन में 
इतनी ब्रृणा ग्राप्त कर चुके हैं कि अगर उससे छुटकारा ग्रात्त नहीं 
करेंगे तो हमारे जीवन का मार्ग प्रशस्त नहीं वन सकेगा । 
पूद्ठना चाहता हूँ कि मनुष्य जन्मे से ऊ चा-नीचा होता हैं 
या कर्म से उँचा-नीचा होता है ? अगर कोई जन्म से ऊंचा होता 
है तो राबण जेनइपि से ज्ञत्रिय था और चदिक दृष्टि से ब्राह्मण था 
र इस लिहाज से उसमें जन्मजात पवित्रता ओर उच्चता थी, फिर 
नी उसे उसणा क्यों मिल्ली ? नारत का इतिहास लिखने वाला अत्यक् 
तसंक रापण के अति ज्यों बृर्ा व्यक्त ऋता आ रहा है ? अभिग्राय 
यह ६ द्वि जन्म ते कोई उचाई नहीं आती | ओर जब नहीं आती 


थी यो मी कर्म भलव पालम होता है भारतीय इतिहास उस कम 
बिग्दा +४ये यत उयार होता ते इराइ का तिरस्कार करने 


देखा कि रावण ज्ञत्रिय था 


न 
कं, * ० 
हे कक हम» 
के ७ नहर 
हक: दै2 


वा । इदिहास ने 


ट्ा 


हर 
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यात्राह्मणु था | उसका ज्ञत्रियल् या ब्राह्मण आये नहीं आया 
किन्तु कर्म आगे आया | 

अब दूसरी ओर देखिए | वाल्मीकि अपने प्राथमिक जीवन में 
लुटेरे थे | उन्होंवे दूसरों को माहना ओर किए उनकी जेब ट्टोललना 
ही सीखा था | उनके सामने जीवन का दूसरा रास्ता नहीं था ओर 
उनके हाथ खून से भरे रहते थे | किखु जब जीवन की पत्रित्र राह 
मिली और उस पर उन्होंने चलना शुरु क्रिया तो भारत इतना बड़ा 
भारत हैं कि उसने उन्हें ऋषि और यहर्पि की पदवी दी ओर सनन्‍्तों 
में उन्हें आदर का स्थान मिला | 

जनदशन के अनुसार हरिकेशी चाएडाल कल में उत्तन हुए 
ओर सब ओर से उन्हें व्रृणा ही श्रणा मिली । वे जहाँ कहीं गये विंप 
के प्यालों के पित्राय कहाँ अम्रत का प्याला नहीं मिला | मगर जब 
वह जीवन की पवित्रता के मार्ग पर आये तो वन्दनीय और पजनीय 
हो गये | देवताओं ने उनके चरणुं में मस्तक कुकाया आर बाह्णा 
ने उनकी प्रजा ओर स्तुति की । 

अजु न माली की जीवन-कथा क्या आप से छिपी हुईं है 
बोर नरहत्या करने वाला और खूँस्मार बना हुआ माली अजु न 
मुनि के महान्‌ पद पर ग्रतिष्ठित होता है, भगवान्‌ महावीर उसे प्रेम 
से अपनाते हैं और वह जीवन की पवित्रता ग्राप्त करके महाव्‌ विभूति 
वन जाता है | यह सब जिसकी विशेषता थी ? यह विशेषता जन्म की 


रपट | 


पवित्रता क| मूल स्रोत ] विश 


हूँ, कम को हो तो थी | 
सन्त जब मिलते हैं तो कई लोग उनकी जाति प्रकते हैं, और 
क्रो३ वात नहीं एद्ते । हाँ, उसका खानदान और कुल भी पूल लेते 
हैं, मगर यह सव बातें क्या साधु से पूछने की हैं ! साथु अपनी पहली , 
दुनिया को भूल जाता है । उसे स्मरण करने का अधिकार नहीं कि 
वह पहले क्या था, किस रूप में था, तराह्मण, छषत्िय, वेश्य या शृद्र 
था | इन सब चीजों को छोड़ कर उसने नया जन्म लिया है, जब 
कोई मनुष्य इस जन्म में उत्तन्र होता है तो उसे अपने पिछले पुराने 
जन्म की जाति, खानदान और कुल आदि का स्मरण नहीं रहता । 
प्रकृति उसे स्मृति नहीं रहने देती और वर्त्तमान ही उसके सामने 
जड़ा हो जाता है । इसी ग्रकार जब कोड व्यक्ति दीक्षा लेता हैं तो 
वह मी एक नया जन्म पाता है श्र नयी जगह में प्रवेश करता है । 
आर नयी जिन्दगी पाकर पुरानी जिन्दगी को भुला देता हे | वह जिस 
महल को छोड़ कर आया है अग्र उसे अपने दिमाग में से नहीं 
पिकाल सका है और जिस बुल में से आया है उसे नहीं भुला सका 
हैं हो जनधन बहता है कि उसका नया जन्म नहीं हुआ हे, वह 
ई गहं। बन सका हैं । रुद्दा सावु दीक्षा लेने के वाद 'द्विजन्मा? हो 
जया हूं, पर आज तो वह उसी पूराने जन्म के संस्कारों में उलभा 
हुआ €। उच्ही पंरकारय को अपने जीवन पर लादे हुए चल रहा है 


पा 
द्रव आय 


ब् 


जे रहा हे तो जीवन का महान आदर्श, जो आना 
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चाहिए, नहीं था पाता | 
अपाशु बोसिरामि! कह कर साधु ने परानी वातों को 
काट कर ऐक्र दिया है | उसके आगे महल हे तो कया और मॉपई 
है तो क्या ? भ्रपमान होता हे तो उसे कया ओर सन्मान होता है तो 
भी उसे क्या ? उत्तके लिए यह सब्र खाइयाँ पुर गई हैं और अब वह 
इन सब ते अतीत हो इुका हे | साधु ही एक गात्र उसकी जाति है| 
वहाँ दूसरी कोर जाति ही नहीं है । किचु प्रद्धें वाले वही पुरानी 
बात पुछुते हैं और पुराने संस्कारों की वात याद दिलाने रहते हूं, 
जिन्हें भुल्ना देना चाहिए | हम तो यह चाहते हैं कि ऐसी बातें 
सम्पूर्ण मारत भुला दे । मगर यह तो दूर की वात है | फिलहाल तो 
साधु भी इन्हें नहीं युला पा रहे हैं तो दूसरों से क्या आशा की जाव 
संत कबीर कहते हैं।-- 
जात न पूछी साधु को, पूछ लीजिए ज्ञान | 
मोल करो तलवार का, पड़ो रहदन दो म्यान || 
किसी साधु की जाति मत पूछो कि वाह्मए है, क्षत्रिय है वा 
क्या है ? जाति पूछ कर क्‍या करोगे ? पूछना ही हैं. तो उसका ज्ञान 
पल्छी, उसका आचरण युद्दो और यह पूछी कि जीवन की राह कर 


0. «३ 


लाकर उसने क्या बनाया है ? उसमें महक पेंदा हुई है या नहीं: 
ह हे ४ 

ओर जीवन-फूल खिला है या नहीं ! वह जीवन का फूल महक अप॑स 

कर रहा हे या नहीं ? स्थान में तलवार पड़ी है और तलवार खर्रादिये 
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है 


पवित्रता का मूल लोत ] 


>००३ ३०४० ००8४०«« ० «०० २० ५९२5 + २५+ *०%+%%४%२% +०%००%+ 7४ १३१३१ ११४५ ११ कक ४४ + 
व लक जल 2 2 ह8४/:200 05८४ ४463 हे 


तत्नां है तो वह तलवार का मोल करता है या म्यान का १ लड़ार 
तल्नवार से होगी था ग्यान से ? स्थान तो स्थान हैं, उत्की अपने 
आपमें क्या मल्य है ? वह सोने की हो और उसमें काठ की तलवार 
हो तो उत्तकी क्या क्रीमत 
तो कर्तव्य की दृष्टि से जेनधर्म की एक ही बात हे #ि तेरे 
द्वितने ऊँचे और अच्छे विचार हैं और तृ ने जीवन की पवित्रता 
पाकर आचार क्या कमाया है ? जिसके यात पवित्र विचार और पवित्र 
आचार की ए'जी हे, वही भाग्यशाली है और जेनधम उसी को 
आदरणाय स्थान देता हे | 
हमारे यहाँ जो बारह मावनाएँ आती हैं, उनमें एक अशुचि 
भावना हैं | वह भावना निरन्तर भाने के लिए है और अपने शरीर के 
सम्बन्ध में बिन्तन करने के लिए हे | इस भावना में अपने शरीर के 
दआशुवि सर्प का विचार किया जाता है | ब्राह्मण हो या झ॒द्र हो, 
सभी की समान रूप में इस भावना के चिन्तन का विधान है। शात्र 
में कहीं यह नहीं क्‍तल्ाया कि बाह्मण का शरीर जुचरि है और उत्े 
शत बावणा को काई इपक्श्यक्ता नहीं हे और सिफ़े श़्द्र के लिए ही 
यह थाउवा हैं / नतुप्व सात का शर्रर एक सरीखा है | यह नहीं है 
लक रारर ने रक्त हो चोर बालमण के शरीर में दूध भरा हो 
॥ गंगाजल बच हैं। / यह बात तो इतनी सष्ट है कि इसकी सचाई 
"णए झशाच भावना क्‍या बाक्मण, 
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जि सिताश देती है । ४ 


[_ अ्िसा-दर्शन 
क्या ज्ञत्रिय, क्या वेहय और क्या शूद्र सब के लिए सम्रान रूप मे 
बतलाईं गई है । फिर भी लोगों के चित्त में यह अहंकार ग्ैठ गया हैं 
कि मेरा शरीर पवित्र है और दूसरे का अपवित्र हे ! में श॒द्र को ढृ 
लूँगा तो मेशा शरीर अपवित्र हो जायया। 

संसार भर में अगर कोई अपवित्र से अपनित्र और विनोनी 
चीज हैँ तो वह शरीर ही है । दुनिया भर की अशुच्तिता और बुराई 
इस शरीर में मरी पी है / यह हडिडयों का ढाँचा और मांत करा 
लीथ चमडी से ढेंक़ा हुआ है और मल-यृत्र आदि व्ण्ित चौजोंका 
भंडार है | फिर इसमें पवित्रता कहाँ से आ गईं ? यह शरीर जब 
जब जित वस्तु को अहृण करता है, उसी को अपनित्र बना देता हैं । 
भोजन कितना ही पत्रित्र और स्वच्छ क्‍यों न हो, जेसे ही वह शरीर 
के सम्पक् में आता है, गन्दा और दूषित वन जाता हैं थोर लड़ 
जाता है | मनुष्य जिस मकान में रहता है, उसके चारों तरक गनन्‍्दगी 
विखेरता चलता है और वह गन्दगी शरीर करे द्वार ही वो. बिखरी 
है । मनुप्य शहर में रहता है वो वहाँ के गली-कूचों की क्या स्थिति 
होती है ? वहाँ इतनी गन्दगी, मलिनता और अपवित्रता भर जाती 
है कि एक वर्ग सफाई करते-करते थक जाता है । मनुष्य हवा, प्रानी, 
मकान वर्गेरह सभी चीजों को दूषित कर देता है और सड़ा देता है । 
यह सब्र कर्म मनुष्य ही करता है । वह जिस ओर चलता है, गन्दी 
बिखेरता चलता हे |. 
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तो भगवान्‌ महावीर ने अशुचि को अपने शरीर में ही देखा 
£ । तेरे शरीर से वढ़ कर कहीं अशुच्ति नहीं है ओर उसे न देख कर 
शरीर को पत्रित्र मानना मूल है और सिफ दूसरे के शरीर को अपवित्र 
मान कर अहंकार को ग्रश्नय देना महान्‌ यूल हैं । 
मनुष्य का शरीर अपवित्र है और वह कभी पवित्र नहीं हो 
सकता | हजार बार स्नान कर लिया तो क्‍या हुआ ? एक आदसी 
वृ्ला करता है और सौ वार कुल्ला करता है ओर सममता है 
कि मेरा मुँ ह शुद्ध हो गया | उसके बाद उसी मुंह में कुल्ला भर कर 
दूसरे के ऊपर यक्ता है तो लड़ाइयाँ शुरु हो जाती हैं और लाठियों 
वजने लगती हैं और कहा जाता है कि जूठा पानी फेक दिया ! 
हजार वार मुंह साफ़ कर लिया तो क्या हुआ ? मुह गन्दा 
ही रहने गला है | तो एक ही वात है कि शरीर स्वभाव से ही गनन्‍्दा 
शोर अपवित्र है और संसार की सारा अपवित्रता इस शरीर में भरी 
पड़ी है | जीयन की पत्रित्रता तो आपके सन में और आपकी आत्मा 
में है| सकती है | जीवन की भुचिता आप अपने आचार और विचार: 
दा पदा कर सकते हैं | और जब तक यह बात नहीं आएगी, आप 
्॒यार बार यंगा में स्वाव कर लेंगे और हजार बार सम्मेदशिखरजी 


पे योजा बेर आएंगे तो नी पे! त्ेत्नता नहीं आएगी | 
स्गाय ते होता 
] 


हे ? पानी का काम शरीर के ऊपर मल 


हैः 
ईण उप सनइना का दूर कर देना है | बह मन की गन्‍्दगी को 


श्ध हे 


दर 
प्र है 


[ ९३२ 


[ अहिसा-दर्शन 


क्या ज्ञत्रिय, क्या वेश्य और क्या श॒द्र सत्र के लिए समान रूप पे 
बतलाई गर है । फ़िर भी लोगों के तित्त में यह अहंकार पेठ गया है 
कि मेरा शरीर पवित्र हे और दूसरे का अपनित्र है ! में श॒द्र को ढ़ 
बूँया तो मेरा शरीर अपवित्र हो जायगा। 

संसार भर में अगर कोई अपवित्र से अपतित्र और विनोनी 
चीज हैं तो वह शरीर ही है | दुनिया भर की अशुक्तिता और बुराई 
इस शरीर में भरी पद्धी हे / यह हडिड्यों का ढाँचा ओर मांत का 
लोथ चमडी से ढक़ा हशआ हैं और मल-मृत्र आदि श्रणित चौजोंका 
भंडार हे | फिर इसमें पत्रित्रता कहाँ से आ गई ? यह शरीर जब- 
जब जित वस्तु को यहृए करता है, उसी को अपवित्र बना देता हैं। 
भोजन डितना ही पत्रित्र और स्वच्छ क्यों न हो, जैसे ही वह शरीर 
के सम्पर्क में आता है, गन्दा और दूषित बन जाता है ओर ड़ 
जाता है | मनुष्य जिस मकान में रहता है, उसके चारों तरफ़ यन्‍्दगी 
बिखेरता चलता है और वह गन्दी शरीर के द्वारा ही वो. विखरती 
है । मनुष्य शहर में रहता है तो वहाँ के यली-कूचों की क्या स्थिति 
होती है ? वहाँ इतनी यन्दगी, मलिनता और अपवित्रता भर जाती 
है कि एक वर्ग सफाई करते-करते थक जाता है । मलुप्य हवा, पानी 
मकान वर्गेरह सभी चीजों को दूषित कर देता है और सड़ा देता है | 
यह सत्र कम मनुष्य हीं करता है | वह जिस ओर चलता है, गन्‍्दूगा 
बिखेरता चलता है | 


२३२ ] 


पवित्रता का मूल-खसोत ] 
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तो मगवान्‌ महावीर ने अशुचि को अपने शरीर में ही देखा 
है । तेरे शरीर से बढ़ कर कहीं अशुचि नहीं है और उसे न देख कर 
शरीर को पत्रित्र मानना यूल है और सिर्फ दूसरे के शरीर को अपवित्र 
यान कर अहंकार को ग्रश्नय देना महान्‌ भ्रूल है | 

मनुप्य का शरीर अपवित्र हे और वह कभी पवित्र नहीं हो 
सक्रता | हजार बार स्नान कर लिया तो क्या हुआ ? एक आदमी 
कुन्ला करता है और सौ वार दुल्ला करता हे और समझता है 
कि मेरा मुं ह शुद्ध हो गया । उसके बाद उसी मूँ ह में कुल्ला भर कर 
दूसरे के ऊपर यृक्रता हे तो लड़ाइयाँ शुरु हो जाती हैं ओर लाठियों 
बजने लगती हैं और कहा जाता है कि जूठा पानी फेक दिया । 

हजार वार मुंह साफ कर लिया तो क्या हुआ ? मुह गन्‍्दा 
ही रहने वाला है | तो एक ही वात है क्लि शरीर खमाव से ही यन्दा 
ओर अपवित्र है और संसार की सारी अपवित्रता इस शरीर में भरी 
पड़ी है। जीवन की पत्रत्रता तो आपके मन में और आपकी आत्मा 
में हो सकती है | जीवन की शुच्ििता आप अपने आचार और विचार 
द्वारा पेंदा कर सकते हैं | और जब तक यह बात नहीं आएगी, आप 
हजार वर गंगा में स्वाव कर लेंगे और हजार बार सम्मेदशिखरजी 
को यात्रा कर आएँगे तो भी पत्रित्रता नहीं आएगी | 

स्नान से होता क्या है ? पानी का काम शरीर के ऊपर फ्रल 


कर ऊपरी सन्दगी को दूर कर देना है | वह मन की गन्दगी को दूर 


[ »&$ 


५ 


््‌ 


[_ अहिसा-दरीन 
नहीं कर सकता, शरीर के भीतर की गन्दगी भी उससे साफ नहीं हो 
सकती । ऐसी स्थिति में जनधर्म हमारे सामने यह अशन उपलित् 
करता है कि तुम आचार-विचार को महत्त देते हों या जात-याँत क्र 
महत्त देते हो ? अगर जात-पाँत को महत्त्व देते हो तब तो शरीर 
की ही महत्व ग्राम होता हे और शरीर सब का समाव है। जेंता 
व्राह्मण का है वैसा ही श॒द्र का है। ब्राह्मण का शरीर अपनित्र हैं तो 
शुद्र का भी अपवित्र हे ओर श॒द्र का अशुत्रि है तो आाह्यण का मी 
अशुच्ति है । 

भारत का वेदान्त दर्शन आत्माओं में कोई नेद नहीं ऋरता। 
बह अत्येक शरीर में अलग-अलग आत्माएँ न मान कर सत्र आत्मात्रों 
को एक इकाई के रूप में महण करता है । वह ससुर विश्व को वह 
का ही सरूप मानता है ओर कहता हेः-- 
ब्रह्म सत्य, जगरन्मिथ्या । 


फेक न्क+ नेक गडिल्प्टबलनणनन क+>००+-००*«+००० ०»: 


नेह नानाघध्ति किथन ।] 
इस संसार में परमत्रह्म ही सत्य है और उसमें कोई नावापन 


' नहीं है । अलग-अलग जातियों की जो घारणा है वह मोद्य का मार्ग 


नहीं | यह. तो आतुरी मार्ग हे। वेदान्त के आचायों ने इतनी 


- बड़ी बात कह दी है फिर भी पुरानी व्रत्तियाँ नहीं मर रहीं हैं। 


ध् 7 क 


आचार्य आनन्दगिरि ने बतलाया हे कि आचार्य शंकर एक वार बवा- 


रस में थे और गंगा में स्नान करके लोट रहे थे। रास्ते में चाएडाल 


3, 


विन्रता का मृत लींते | 


ग्रीर उसके साथ चार #छ0 मिल गये | रास्ता संकडा था और उस 
7 वे सामने की ओर से चले आ रहे थे। आचार्य शंकर पवित्रता के 
क्र में पड़ यए | अतः चाशहाल की कहीं द्राया न पु जाय, इस 
चार से वे खड़े हो गये | पर चाण्डाल भी ख़ड़ा हो गया | आचार्य 
' कुछ देर इंतजार किया और जब चाणएडाल अलग नहीं हुआ तो 
हा-- अरे हटे न, रास्ता छोड़ ! तुर्के दीखता नहीं कि में स्नान 
शके आया हैँ, पत्रित्र होकर आया हैँ और तू रास्ता रोक कर खड़ा 
गे गया है |? 

चाण्डाल ने कहा - महाराज, एक बात पृद्धना चाहता हूँ। 
द्राप हटने को कहते हैं मगर में हट केंसे ?# मरे पास दो चीज हें- 


के आत्मा ओर दूसरा शरीर | आत्मा चेतन और शरीर जड़ हैं। 


गी इनमें से आप किसे हटाने को कहते हैं ? अगर आत्मा को हटाने 
लिए कहते हैं तो आपकी आत्मा और सेरी आत्मा-दोनों एक्ष ही 
? | वह परयव्रद्य के रूप में आपके अच्र ओर मेरे अन्दर भी है । 
ती में आत्मा की कहाँ ले जाऊे ? आत्मा व्यापक है और सारे संसार 
में व्याप्त 6, आप उसे हटाने को कहते तो हैं, किन्तु उसे हटाने की 
यात मेरी कल्पना से बाहर है । 


कऋ-+वथिनमवादलमसमथवा चेतम्वग्ेव 


है 
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[ अिसा -दशन 


तो क्या आप शरीर को हटाने के लिए कहते हैं ? शरीर पंच 
यूवों से वना है और जता मेरा है वसा ही आपका भी है | ऐसा तो 
हैं नहीं कि मेरा मांस काला और आपका गोरा हो | जो रक्त आपके 
शरीर में वह रहा हे वही गेरे शरीर में भी वह रहा है। सो अगर 
आप शरीर अलग हटाने की बात कहते हैं तो मेरी सम्रक में नहीं 
आता कि उसे कैसे अलग किया जाय और क्यों अल्लग जिया जाय ? 

चाय आनन्दगिरि कहते हैं कि जब यह वात शंकर ने 
सुनी वो वे आश्चर्य में पड़ गये और उन्होंने अपने कान पक्के / बोले- 
अभी तक वेदान्त की ऊँ ची-ऊँची बातें केवल कहने भर को थीं। 
संसार में एक मात्र परमत्रह्म की ही सचा हे, यह उपदेश संसार की 
तो खूब अच्छी तरह सुनाया, पर अपने मव का छाँटा नहीं निकल 
सका था | मन में से जहर नहीं निकला था | तरह आज आपने 
निकाल दिया | अतएव आप ही मेरे सच्चे गुरु हैं। आपने मेरे नेत्र 
खोल दिये हैं: 

चाणएड्लो5स्तु स तु दिजोस्ठु, 
गुरुरित्येघा. मनीषा मम |! 

चाण्डाल को रास्ते से हटाने वाले आचार्य शंकर जरा-सी 
बात सुनते ही रास्ते पर आ गये, मगर आप कब रास्ते वर आएँगे? 
आपके दिल का काँटा कब निकलेया ? 

इस ग्रकार जातीयता के नाम पर ऊँच-नीच की कहानोएँ 


. रएृद्4 | 


पवित्रत। 4 मूल खीत | 


तामाजिक हिंसा है | निथ्ित समझिए कि आपके हृदय में जितनी- 
जितनी प्रणा बढ़ती है, उतनी-उतनी हिंसा बढ़ती है । अभी-अभी 
हिन्दुस्तान और पाकिस्तान के बेंटवारे के रूप में कितना खून वहा है 
लाखों और करोड़ों आदमी इधर से उधर जाकर वाद हो गये | यह 
सब किसका नतीजा था ? मैं कहता हैँ कि यह एक मात्र धणा के 
ही परिणाम था । और जब तक यह धणा नहीं दूर होगी, छह 
करोड़ अछ्ूतों से प्रेम नहीं कर रुकेंगे छोर हिन्दू तथा मुसलमान साथ 
ताथ नहीं वेठ सकेंगे और दूसरे पड़ोसी मी साथ नहीं बेठ सकेंगे, 
- तब तक सामाजिक हिंसा की यह परम्परा चालू ही रहने वाली हैं 
और एक रूप में नही तो दूसरे रूप में वह सामूहिक अनर्थ उत्पन्न 
करती रहेगी | 

मनुष्य जाति आज टुकडों-टुकड़ों में बट गई है और प्रत्येक 
टुकड़ा दूसरे टुकड़े के प्रति व्ृशा का भाव रखता है | कोई किसी के 
आचार-विचार को नहीं पूछता है और सिफ जाति को ही पूछता हैं 
ओर उसी के आधार पर उचता और नीचता की कल्पना करता है । 
इन वलत्पनाओं की वदीलत ही भारत मिद्दी में मित्र यया और फिर 
भी नारतवातियों ने कोई सबक नहीं सीख पाया | 

जिस दिन भारतवासी मनुष्य के आचार-विचार की इजत 
करने, मनुष्य का मनुष्य के रूप में आदर करना सीखेंगे और प्रत्येक 


ज ३ 0०४ ८5६ जे 
सन्प्य रस ने कोर कृ 
सपुप्य इपर ने सर 
हं%. 


बुष्प को नाई की नियाह से देखेगां, तभी भारत में 


[ २६७ 


[ अहिसा -दशुन 


तो क्या आप शरीर को हटाने के लिए कहते हैं ? शरीर पंत 
भ्तों से बना हे ओर जत्ता मेरा हे वैसा ही आपका भी है| ऐसा तो 
हैँ नहीं #ि मेरा मांत काला और आपका गोरा हो | जो रक्त आपके 
शरीर में वह रहा हैं वही मेरे शरीर में भी वह रहा हे। सो अगर 
आप शरीर अलग हटाने की बात कहते हैं तो मेरी समझ में नहीं 
आता कि उसे कैसे अलग किया जाय और क्‍यों अलग डिया जाय ? 
आचार आनन्दगिरि कहते हैं कि जब यह वात शूंक्रर ने 
सुनी तो वे आश्चर्य में पड़ गये और उन्होंने अपने कान पकड़े / बोहै- 
अभी तक वेदान्त की ऊ ची-ऊ ची बातें केवल कहने भर को थीं। 
संसार में एक मात्र परमत्रह्म की ही सत्ता है, यह उपदेश संसार को 
तो खूब अच्छी तरह सुनाया, पर अपने मन का कटा नहीं निकल 
सका था | मन में से जहर नहीं निकला था | वह आज आपने 
निकाल दिया | अतएव आप ही मेरे सच्चे युरु हैं। आपने मेरे नेत्र 
खोल दिये हैं।-- 
चाणडालो5स्तु स तु दिनोधस्तु, 
गुरुरिस्येघा. मनीषा मम | 

चाण्डाल को रास्ते से हटाने गले आचार्य शंक्र जरा-सी 
बात सुनते ही रास्ते पर आ गये, मगर आप कब रास्ते वर आएँगे ? 

आपके दिल का काँटा कब निकलेगा ? 
इस ग्रकार जातीयता के नाम पर ऊँच-नीच की ऋत्यनाएँ 


रकष३ | 


पवित्रता 4 मूल शीत ] 


रा 


तामाजिक हिंसा है | निश्चित सममिए कि आपके हृदय में जितनी- 
जितनी घृणा बढ़ती है, उतनी-उतनी हिंसा बढती है। अभीन-अर्भा 
हिन्दुस्तान और पाकिस्तान के बेंटवारे के रूप में कितना खून वहा है : 
लाखों और करोड़ों आदमी इधर से उधर जाकर वाद हो गये | यह 
सब क्रिसका नतीजा था ? में कहता हैं कि यह एक मात्र ध्णा के 
ही परिणाम था । और जब तक यह शणा नहीं दूर होगा, बह 
बरोड़ अछूतों से प्रेम नहीं कर सुकेंगे और हिन्दू तथा मुसलमान साथ 
साथ नहीं बेठ सकेंगे और दूसरे पड़ीसी भी साथ नहीं बेठ सकेंगे, 
: तब तक सामाजिक हिंसा की यह परम्परा चालू ही रहने वाली है 
और एक रूप में नहीं तो दूसरे रूप में वह सामूहिक अनर्थ उत्मनन 
करती रहेगी | 


मनुष्य जाति आज टुकडों-टुकड़ों में बट गईं है और प्रत्येक 
टुकड़ा दूसरे टुकड़े के प्रति घृणा का भाव रखता है । कोई किसी के 
आचार-विचार को नहीं पूछता है और सिर्फ जाति को हीं पूछता है 
ओर उसी के आधार पर उच्चता और नीचता की कल्पना करता है | 
इन उत्पनाओं की वदीलत ही भारत मिद्ठी में मिल गया और फिर 
भी भारतवातियों ने कोई सबके नहीं सीख पाया | 

जिस दिन भारतवासी मनुष्य के आचार-विचार की इजत 
गे, मनुष्य का सनुप्य के रूप में आदर करना सीखेंगे और प्रत्येक 
मय दूसरे मनुष्य को साई की निगाह से देखेगां, तभी भारत में 


[ २६७ 


सामाजिक अहिंसा की ग्रतिष्ठा होगी और उत्त अहिता के फ़तसरूप 
मुख और शान्ति का संचार होगा | 
भार्गवजी लीक 
गिवजा के वक़वर्य की सार 
््श्प्रट्प्रपत ते 


कविश्री का अवचन छुनने के लिए आज श्रीमुकुटविहारीलाल 
भाव, एस. ए., एल-एल, वी., एम, एल, ए, आदि अनेक ग्रति- 
प्रित चायरिक उपस्थित थे । कविश्री का उ्रवचचन समाप्त होने फ 
भार्गवजी ने प्रवचन की सुक्क कंठ से सराहना और अनुमोदन करते हुए 
जो वक्तव्य दिया था, उसका सार इस प्रकार है।-- 

में आज दूसरी वार कविश्री का गवचन सुनने के लिए, उपस्थित 
हो सका हूँ | पहली बार आया था तो एक खास उद्देश्य ' लेकर 
आया था और जानता था कि मुझे कुछ न कुछ कहना है। किन्तु. 
आज इस विचार से नहीं आया था। आज तो एक जिन्नातु को 
हेसियत से, उपाध्यायश्री के प्रभावश/ली और ओजसी वचनाम्रत 
का पान करने के लिए ही उपस्थित हुआ था। इसलिए में कोई 
वैयारी करके नहीं आया हूँ | ह 

आप सब भाश्यों ओर बहिनों को में भाग्यशाली मानता हूँ 
जिन्‍हें ग्रतिदिंव आजकल विद्वान सन्‍त महानुमाव के ओजसी भाषण 


र्क््द ] 


भर्गवजी के वक्तव्य का सार |]. 
में लाभ उठाने का सुअवस्तर ग्राप्त हो रहा है । मैं कितना अभागा हूँ 
गेसा अवसर मुझे नहीं मिलता | संसार के सेक्रडों कसा में में फसा 
हआ हैँ और इच्छा रखते हुए भी चन्द मिनिट ही यह लाभ उठा 
पाया हूँ | 

आज का प्रवचन सुन कर में मुस्ध हो गया हूँ | कैसी सनोरस 
शेली है ! क्रितना गहन चिन्तन ओर मनन हैं ! जितनी उदात भावना 
है ओर कितने ऊंचे विचार हैं ! इस ग्रवचन में जो उपदेश आये हैं 
उन उपदेशों की लड़ियाँ मेरे हृदय में अब भी चमक रही हैं और 
उन पर में महीनों विचार करू और उनसे लाभ उठाने की कोशिश 
वर तो ऐसा कर सकता है| ऐसे भापण न केकल व्यक्ति के जीवन 
को ही, वरन्‌ समाज ओर राष्ट्र को भी ऊँचा उठा सकते हैं। यह 
विचार और विचार देने वाले विचारक हमारे राप्ट्र की मृल्यवान्‌ निधि 
हैं | मेरी धारणा हे कि इस ग्रकार से प्रवचन सुनने वाले अगर चाहें तो 
उनका जीवन चन्द दिनों में ही लाग और वलिदान की सीमा ग्राह 
कर सकता हे | 

मेने आज के प्रकचन से जो इड्ठ पाया है, उसके लिए में 
वृपिभी के प्रति इनज़वा प्रक्राशिित करता है | 7 एल 


तर 
#लीसिक अं 
# पथ डक पी ;॒ जज 


हटा ५; 
बीत कि शक | 
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शोपरा भी हिंसा है 
वा 0० ५2 5 
आनन्द श्रावक अपने जीवन के अन्तिम ज्ण तक आवक है 
रहे, साधु नहीं बने, फिर भी शात्र में विस्तार के साथ उनके जीवन 
का वर्णन किया गया है । भगवान्‌ महावीर के चरणों में पहुँच कर 
आनन्द ने जो साधना की वह यद्यपि श्रावक-जीवन की साधना थी, 
किर भी वह इतनी महान्‌ थी कि शात्र में उसका वर्णन करना वांछि- 
नीय समझा गया और वर्णन किया गया । इसका कारण यही हैं कि 
गहस्थ-अवंस्था में रह कर भी आनन्द ने अपने कर्तव्य को शानदार 
ढंग से पूर्ण किया | उनकी अहिंसा कैसी थी ? उनका सत्य कैसा था ! 
और उनके अपने जीवन की पवित्रता कैसी थी ? दूसरों के साथ उनके 
व्यवहार के तरीके केसे थे ? यही जीवन में सुन्दर वात है और इसी 
के लिए शास्त्र में उनकी जीवन-कथा का उल्लेख क्रिया गया हें। 
इसीलिए हम आज भी उनका सत्कार ओर सन्मान करते हैं । 


ऐ 


॥2, 
</॥॥. 


है 


शोपण भी हिंसा है | 
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इस विशाल भूमएडल पर अतीत काल में न जाने कितने 
उक्रकर्ती, अर्धचक्रवर्ती, राजा-सहाराजा और सेठ-साहुकार हो गये 
हैं, जो जमीन को कैपाते हुए आये, जिन्होंने कॉपड़ियों से गगनचुम्वी 
प्रासाद खड़े किये और हजारों-लाखों को अपने चरणों में कुकाया, 
किन्तु यदि उन्होंने सत्कर्म नहीं किये और ग्रजा के हित की और ध्यान 
नहीं दिया तो उनका कोई उल्लेख, कोई गलतियाँ थीं तो उनका 
अवश्य वर्णन किया गया है कि इतने समृद्धिशाली होते हुए मी और 
इतनी अनुकूलताएँ प्राप्त होते हुए भी उन्होंने अपनी समृद्धि का और 
अनुकूलताओं को अच्छे ढंय से उपयोग नहीं किया और वे इस कारण 
नीचे गिर गये | 
रामायण जनों में भी और वेष्णव घर्म वालों में भी पढ़ी जाती 
है | उस समय दो जबर्दस्त ताकते सामने आईं । एक राम के रूप में 
ओर दूसरी रावण के रूप में | रावण दुनिया के एक सिरे से. दूसरे 
सिरे को हिलाता हुआ--कंपित करता हुआ आता है और उधर राम 
भी एक बड़ी ताकत के साथ सड़े होते हैं | रावण जैसे राजा बन कर 
सामने आता है, वेसे ही राम भी राजा के रूप में सामने आते हैं | 
पी्नों ने तीन सगड तक अपना-अपना साम्राज्य स्थापित किया | दोनों 
में इतनी समानता. होने पर भी राम के गुण याये जाते हैं ओर रावण 
की भरपेट बुराई की जाती है । इसका मल कारण क्‍या है ? 
पारण में इतनी बड़ी शक्ति पाई और वैभव पाया किन्तु वह 


[ २७? 


बे हा 


[ अहिसा-दर्शन 


उत्तका सदाचार के रूप में इस्तेमाल नहीं कर सका | वह दुनिया के 
कल्याण का कोई काम्र नहीं कर सका | वासना की प्र्ति में ही वह 
लगा रहा | यह टीक है कि इन्सान जब तक्क इन्सान हैं, उसकी 
वासना ग्रायः मरती नहीं हैं | शत लगने पर भोजन करना पड़ता हूँ 
और प्यास लगने पर पानी भी पीना पड़ता है | मगर रावण की वास 
नाओं की कोई मर्यादा नहीं थी और इसी कारण सोलह हजार 
तानियोँ होगे पर भी वह सीता को उड़ाने के लिए दोड़ता है । 

. उधर राम ने लड़ाई लडी सही, मगर डिसी यरीव को सताने 
के लिए नहीं लड़ी | वहाँ तलवार चमकती रही किन्तु दीव-दुखियां 
लोगों के कल्याण के लिए और अन्याय एवं अत्याचार के उतिकार 
के लिए | राम की तलवार किसी सती स्री पर बलात्कार करने के लिए 
नहीं चमकी | 

. थों देखा जाय तो पते वाले तो राम भी थे ओर वे भी सीवे 
के सिंहासन पर बेठे थे और शावदार महलों में रहे थे। और भोग- 
विज्लास की दृष्टि से राम को रावण के समाच ही भोग-विलास मिले 
थे | फिर भी राम का आदर और सम्मान क्‍यों किया जाता है ? इस्ी- 
लिए #ि उन्होंने इतनी वी ऊँचाई को ओर राजसिंहासन को पाने 
के बाद भी जहाँ अपनी वासना की पूर्ति को वहाँ साथ ही दूसरों के 
हित को थी देखा । उन्होंने दूसरों की जिंदगियों को थी देखा और यह 
भी देखा कि में राजा बना हैं तो फेतल अपने भोग-विलास के लिए, 


हम 


ऐपण भी हिंसा है 


पी वासनाओं की पूर्ति के लिए ही राजा नहीं वना हूँ, किन्तु तर 
कल्याण के लिए भी बना हैँ | इसी दृश्टिकोण से उन्होंने अपब 
तव्य को अदा किया और इसी कारण आज भी संस्तार उनका 
गान करता है । 
जैनधर्म किसी भी ग्रक्रार के वगवाद को प्रश्नव नहां। देता। 
जति-पाँति के आधार पर, सम्पत्ति के आधार पर या किसी भी अन्य 
प्रल आधार पर खडी हुई श्रेणियों का वह पत्च नहीं लेता | जनवम 
न गरीब या अमीर की 7जा करता है ओर ने अमीर या गरीब ऋा 
निन्‍्दा करता है | वह तो अपना एक विशिष्ट दृष्टिकोण रखता है ओर 
ब्रत्येक्ष को उसी इृष्टिकोण से देखता और परखता & । 4 द्र्ट्रि 
कोण के नाते उस घनवान की नी प्रशंसा करता है जा घन का पाता 
है,या पाने के लिए पुरुपाथ और प्रयत्न करता र्ता दूँ /किनत बन ग्रात कश्त 
भय भी न्याय और नीति का ध्यान रखता हैँ छः ब्रात्त करने के 44 
भी उस न्याव-नाति से खच करता £ | जा इस घन की द्राम कट ४ 


खुद ही नहीं उकार जाता है क्रिले दसरों क्री मल्मा2 में #ी 
तगाता हू | 


] प््र्टएय 


उदकयाश पता स््री ;/ (#त 
न 

हुए दाल 5 ४ ने १ ॥ 3००5४ 

दर जावन हैं आर शानदार टंंगे से टबस्थव की जिन्‍्द्ती का | 

हट; बह किसी कारण केगा रुखडा नी 4 / 

हैं; हैं कसा कारण पा उड्ट्रा नदी क/ सका किया खा नव 

६ ज्यक ताब मे, दा दस उसकी ४) 5 


न हर 
व 2०] ८6 | (7४ 


और यदि एक गरीब £ &॥/ 2 


॥ हे 


[ अहिसा-दशन 


लक्षइ्रे हुए, जिनकी जिन्दगी का निर्वाह होना मुश्किल था, हि 
उनमें अच्छाइयाँ थीं तो हमने भी गुणगान किये हैं | 

अभिग्राय यह हे कि घन होने के कारण कोई ग्रशंसा का पात्र 
नहीं बन जाता और न धन होने के कारण निन्‍्दा का ही पात्र बनता 
है । इसी प्रकार निर्धन होने से ही कोई प्रशंसा या अग्रशंता के योग्य 
नहीं हो जाता | किन्तु इधर गुण हैं तो उपर अशंत्रा है और धनवान 
या चक्रवर्त्ती राजा होने पर भी यदि गुण नहीं हैं तो उसकी ग्रशंगा 
नहीं की गई है | एक तरफ चक्रवर्ती भरत की ग्रशंसा से गनन्‍्ध पर 
ग्रन्थ भरे पड़े हैं! तो दूसरी तरफ अ्चक्रवर्ती राबश और चक्रवर्ती 
ब्रह्मदत्त जेते भी हैं जिन्हें आदर्श की दृष्टि से नहीं देखा गया । ओर 
उनके लिए यहाँ तक कहा गया हे कि वे नरक में गये हैँ। उनमें 
ग्रशंसा के योग्य गुण नहीं आये, न्‍्याय-नीति नहीं आई ओर वे ग्रजां 
के हित के कार्य नहीं कर सके | चित्त मुनि ने वह्मदत्त के सामने एक 
आदर्श रख दिया कि तुम ज्यादा कुछ नहीं कर॒ सकते तो कम से कम 
आय कर्म तो करो, प्रजा के ऊपर तो दया करों। जिस प्रजा का 
गाढ़ी कमाई से तुम महल खड़ा कर रहे हो उत्त प्रजा फर तो 
अनुकम्पा करो:-- ॒ 

ज३ त॑ सि भोगे चइउं असत्तों, अजाईं कम्माईं करेद राय । 
धम्मे ठिओ सब्वप्याणुकम्पी, तो द्ोहिसि देवो इओ विउब्बी ॥ 
--उत्तराध्ययन १३, २३ 


२७४ | 


है पड 
जच्ध्धि 


शोपण भी हिंसा है ] | 


मुनि कहते हैं, अगर इतना कर लोगे तो भी अगल जीवन 
वेता वन जाओगे ! नरक और नियोद में नहीं भठकतें फिसेने । 
इससे तुम्हारी जिन्दगी यहाँ और वह। भी आराम से कटंगे। | 
एक राजा अपनी गज के लिए कल्याण-इद्धि में काम करते 
है तो वह यहाँ और आगे भी परम अम्युदय आस करता हैं। हँन 
चक्रवत्ती होने के नाते उसकी तारीफ या बुराई नहीं करते हैं । हम तो 
गुणों की अशंसा और हुगु सं की निन्‍्दा करते हैं | यदि कोई गरीत 
चोरी ऋता है, दुनिया भर का गुणडापन करता है, बुराइयां ते काम 
लेता है, अपनी गरीवी की ने आनन्दप॒वंक स्रीकार करता हैं आर ने 
परिस्ितियों से न्‍्यायपूर्वक संघर्ष करता है, तो हम उसका गरशृत्ता 
नहीं केंगे करन उसके अन्याय और गुणडापन की निन्‍्दा ही करेंगे | 
जनधम का ऐसा ऊचा सिद्धान्त हे। वह एक ही सन्देश 
लेकर चला हे कि तुमने संसार की क्या दिया है ओर संसार से क्‍या 
लिया हूँ ? तुमने मनुष्य के साथ मनुष्योचित व्यवहार किया है या 
नहीं ? इंसान होकर इंसान कॉ-सा उठना, बैठना, चीौलना और 
चलना सीखा है या नहीं ! अगर सीखा है और तुम यरीब हो तो 
इन तुम्हारा सार और सन्‍्मान करते हैं। और यदि जिन्दगी में 
परात या अर्भीर रहते हुए भी इन्सानियत का पाठ नहीं सीखा और 
न्तान $ साथ इन्सान काससा बोलना-चलना और उठना-बैठना नहीं 
ता तो हस सत्राट और गरीब दोनों से कटे कि तुम्हारा जीवन 


[ २७५ 


| अहिसा-दरीन 
लकडदहरे हुए, जिनकी जिन्दगी का निर्वाह होना मुश्किल था, क्न्लि 
उनम अच्छाइयोँ थी तो हमने भी गुणयान क्रिग्रे हैं । 

अमिग्राय यह है #$ धन होने के कारण कोई श्र शंता का पात्र 
नहीं बन जाता और न वन होने के कारण निन्‍्दा का ही पात्र बनता 
हैं | इसी अकार निर्धन होने ही कई प्रशंसा या अग्रशंत्ा के योग्य 
नहीँ है जाता | ड्विन्तु इधर उप हैं तो उधर अशंसा हे और पन्मान 
वा चक्रवर्ती राजा होने पर भी यदि युण नह हैं तो उसकी ग्रगंत्रा 
नहीं की गई है । एक तरफ़ चक्रवर्ती भरत की ग्रशंसा से ग्रन्थ पर 
नन्‍्ध भरे पड़े हैं तो दूसरी तरफ अर्धचकरकती पवण ओर चक्की 
वजदेत्त जसे भी हैं जिन्हें आदर्श की हृष्टि से नहीं देखा यया | और 
उनके लिए यहाँ तक कह्ा गया है क्वियेनरक में गे हैं। उनमें 
ग्रशंता के योग्य गुर नहीं आये, न्याय-नीति नहीं आह ओर वे उ्रयां 
के ह्वित के कार्य नहीं कर सके । चित्त मुनि ने अल्मदत्त के तामने एक 
आदश रख दिया कि ठग ज्यादा कुछ नहीं कर सकते ते! कमर से कम 
आय कर्म तो करो, प्रजा के ऊपर तो दया करों। जिस प्रजा की 
गाढ़ी कमाई से ठुम महल जड़ा कर रहे ही उत्त प्रजा पर तो 
अनुकम्पा करो:-- । 

ज३ त॑ सि भोगे चइउं असत्तो, अजाईं कम्माईं करेद राय॑ | 
धम्मे ठिओ सत्वपयाणुकम्पी, तो होहिसि देवो इओ विउन्ची ॥ 
“ उत्तराष्ययन १३, ३३ 


.. ९७४ 


शोपण भी हिंसा हैं ] 


मुनि कहते हैं, अगर इतना कर लोगे वो भी अगले जीवन में 
देवता बन जाओंगे ! नरक और नियोद में नहीं भटकते फिरोगे । 
इससे तुम्हारी जिन्दगी यहाँ और वहाँ भी आराम से कटेगी | 
एक राजा अपनी ग्रजा के लिए कल्याण-वुद्धि स्रे काम करता 
है तो वह यहाँ और आगे मी परम अभ्युदय प्राप्त करता है। हम 
चक्रवर्ती होने के नाते उसकी तारीफ या दुराई नहीं करते हैं | हम तो 
गुणों की प्रशंसा और दु्गुणों की निन्‍दा करते हैं | यदिं कोई गरीब 
चोरी करता है, दुनिया सर का युण्छापन करता है, बुराश्यों से काम 
लेता है, अपनी गरीबी को न आनन्दद्वंक स्वीकार करता है और न 
परिस्थितियों से न्‍्यायपर्वक संघर्ष करता है, तो हम उसकी गअशता 
नहीं करेंगे वरनू उसके अन्याय ओर ग्रुण्डापन की निन्‍्दा ही करेंगे । 
जेनधर्म का ऐसा ऊँचा सिद्धान्त हैं। वह एक ही सन्देश 
लेकर चला हे कि तुमने संसार को क्या दिया है ओर संसार से क्‍या 
लिया ई ? तुमने मनुप्य के साथ मनुष्योचित व्यवहार किया है या 
नही ? इंसान होकर इंसान कान्सा उठना, चेंटना, बोलना ओर 
प्लना सीखा है या नहीं! ? अगर तीखा है और तुम गरीच हो तो 
हन तुग्हात सक्ार और सनन्‍्मान करते हैं । और यदि जिन्दगी में 
परत या अमीर रहते हुए भी इन्सानियत का पाट नहीं सीखा और 
ने के वाथ इन्तान छान्‍सा वोलना-चलना और उठना-वेंटना नहीं 
एज थे। हमे सन्राद आर गरीब दोनों से कईये कि तुम्हारा जीवन 


[ रण 


' [ अहिंसा-दर्शन 


गलत जीवन है और तुम हमारी ग्रशंसा प्राप्त नहीं कर सकते ! जैन- 
परम तुम्हारे लिए अशृं्ा का एक शच्द भी नहीं कह सकता | भगवा 
यह्ावीर ने साधुओं ते कहा है।-- 
ही पुगणत्य कृत्य, तदा तुच्छस्स कत्वइ । 
हा तुच्चश्त कत्थ३ई, तहा पुरणुस्स कऋत्थद || 
ह “आचारांग, प्र« श्रु० 
_ थदि तुमकी एक भार्यशाली सत्राद सेठ था साहकार मिल 
जाय तो ठुम हढ़ताएवंक, अपने मन में क्रिस्ती अक्वार का दबाव ने 
रखते हुए, स्पष्ट भाव से जो उपदेश दे सकते हो वह दो और ऐवा 
ही उपदेश किसी गरीत्र को भी दी | और मिस प्रेम एवं स्नेह 
किसी गरीब को उपदेश देते हो, वही ग्रेम और स्नेह चक्रवर्ती ओ; 
सम्राट के लिए भी राखी । अपने अन्तःकरण में दोनों के लिए. प्रेम 
ओर स्नेह का सन्देश लेकर चलो | | 
हमें समाज से नहीं लद॒ना हे डिनु समाज के अन्तस्तल 
ठे हुए और समाज को सही राह से करयला कर गलत राह 
ने वाल गलत चारा से लड॒ना हे | ह॒ 
भगदान्‌ महावीर के युग में वाह्मए जाति की समस्या क्रितनी 
उलभी हुईं थी ? जगह-जगह याज्ञिक्र हिंसा हो रही थी, संहार का 
नंगा नाच हो रहा था और खून की नदियाँ बह रही थीं। परन्तु 
भगवान्‌ महावीर ने जराह्मएु जाति का विरोध नहीं किया, वरन्‌ उत्त 


9) है 


में 
ले 


शोपण भी हिंसा है ] 
समय पोली हुईं बुराइयों और की जाने वाली गलतियों को वताने की 
क्रोशिश की | उनके पास राजा श्रेणिक या कोणिक आये तो क्या 
और लकड॒हारे आये तो क्या, उन्होंने समान भाव से देश में फेली 
हुईं बुराइयों का विरोध जोरों से चालू रक्खा । इसी ग्कार ग्रशंसा की 
तो राजा की भी की और गरीब की भी की, सगर किसी के राजापन 
या गरीबपन की नहीं, उनकी जीवन में रही हुईं अच्छाइयों की 
प्रशंसा की | 

हमारे जीवन की जो-सूमिक्रा है बह तो इतनी ऊँची- और 
विराट है, डिन्‍तु आज हम इतने नीचे आ गये हैं क्रि हम उसको 
अच्छी तरह छू भी नहीं सकते हैं और स्पर्श भी नहीं कर सकते हैं । 
हयारा कद तो छोटा हो गया है और सिद्धान्त का कद ऊँचा है। 
जसे छोटे कद का बीना आदमी डिसी लम्बे कद वाले के पास खड़ा 
है और वह उसके कंधे को नहीं छू पाता है, उसी प्रकार हम अहिंसा 
ओर सत्य को नहीं हू सकते हैं | अतएवं मेरा कहना यह हे क्रि 
छापक विचारों का जो कर छोटा हो गया हे उसे ऊँचा बनाने की 
आवश्यक्रवा है । शरीर का कद छोटा हे या बेड, इससे कोई प्रयोजन 
पहाँ | बयवाज्‌ महाउर से एड़ा गया कि किस कद वाले को मुक्ति 
प्राप्त हनी ? तो उन्होंने पँच तो घनुप के कद वाले को भी और 
वीने को भी न॒क्ति होने का विधान कर दिया | तो भगवान्‌ ने शरीर 


दि अं पर का २०० 3 गँ गे हज हे. 3 7 ड्ज्ट्र ् नि 
के कर को जहाँ थित। है पर विचारों के कद को जरूरी और अनिवार्य 


[ ९७७ 


हैं. कक 
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या कहाँ ते है ? जनवम निर्णय 


और संकट आ पद्म है, वह झा 
हीआ रहे रद । ग्रकृति की आर 


है कि प्रकृति की तरफ से यह हल ने 
से आगे वाले दुःख कोदावित् और अत्य हैं। कमी-कमी भूकेस ह्टो 
जाता है तो मनुष्य गड़वडा जाता है, वर्षा ज्यादा हो जाती दे की 
युख्ा पड जाता है तो सी मनुष्य गद़व३ में पड़ जाता है, परन्तु हे 
गइबद्नाहट मामूली है । प्रतिदिन भूकस की दुर्घटनाएँ नहीं होती £ं 
और ऐसी दुर्घटनाओं के समय पर भी यदि इन्सान इन्सान की दिल 
लेकर इन्सान के पास पहुँच जाते हैं तो ग्रकृतिजनित दुःल भी कर्म हा 
जाता है | इन्सान के उपर जंगली जानकों के द्वारा भी दाल 
पहते हैं| कमी लकझबाघ वच्चे को उठा कर ले गया वा मेड % 
को ले गया | परन्तु आजकल यह सारे उपद्रव भी जो जंगली ॥र्वः 
बरों द्वारा होते रहे हैं, प्रायः नहीं हो रहे हैं, क्योंकि नगर परी 2 
हैं और व्यवस्था टीक-ठीक चल रही है ओर ज॑गली जानि। जु/णीं 
में अपना में ह दिये पढ़े है। किर भी आज मंगल ४हीं ! (हि! 
क्यों हो रहा है ! 
मनुप्य-समाज के दुखों का अथान कार([ #४ ही है | | | 


मनुष्यसमाज में ही लकड़वाघ पैदा हो गये है | सारी १ शा ह/ | है ॥ 
ड् सकल 7 मं ; ५ |! (९ का 
भडिये नजर आते हैं । उनका शरीर ती झनिह रति हि । ब 
मजप्य का नहीं, पेडिया का ट्ट | मन मं हल डे | 

५ । हर हा कि । ॥ ६ 


सही ्ँ | अनिग्राय यह ट कि मना ह॥ भी! । ही । 


[ अर्दिसा 


लोभ और वातनाएँ हैं, ते एहस्थजीवन को भी विगाड़ रही हैं, ताप 
समाज को भी विगाड रही हैं और समाज एवं राष्ट्र को भी विगाद 
रही हैं । मनुष्य को मनुष्यकत दुःख ही ग्रायः तता रहे हैं 

आप जब कभी दत्त-पाँच आदमी बंठ कर आपस में बातें 
करते हैं और कमी किसी से उसके दुःस की वात पृद्धते हैं; तो आपको 
क्या मालूम होता है ? अपने विचारों की तराजू वर तोल कर देखिए 
कि प्रकतिजन्य और हिंसक यशुकओं द्वारा हीने वाले दुःख उत्तमें ते 
क्रितने हैं ! और मनुष्यों द्वारा पेदा किये हुए दुःख कितने हैं ? सम- 
मते देर नहीं लगेगी कि मनुष्य ही मनुप्य पर अधिकांश विपत्तियाँ 
- ल्ादता हे और दृशख ढाहता है | क्ो३ कहता है अगुक मनुष्य ने मेरे 
साथ विश्वासघात किया हे / एक वहिन कहती हे क्रि मेरे प्रति सात 
का व्यकह्र अच्छा नहीं हे ओर सास कहती हे कि वह का बर्ताव 
अच्छा नहीं है | इसी ग्रत्मार पिता, पृत्र के सम्बन्ध में और पुत्र, बिता 

म्बन्ध में शिक्रायत करता है और भाई-भाई के व्यवहार का रोना 

रोता है । इस अक्कार सो आदमियों से बातें करने के वाद यहाँ मालूम 
पड़ेगा कि आदमी की आदमी से जितनी शिकायत है उतनी कुदरत 
, से नहीं है | 

अभिग्राय यह है कि मनुष्य का मनुष्य के ग्रति जो व्यवहार है 
वह सन्तोषजनक नहीं है, शान्तिकारक नहीं है और सुखब्रद नहीं 
बल्कि असन्तोष, अशान्ति और हुःख पैदा करने वाला हैं | दम की 


ब्् ट्ट0 है; 


शोपणु भी हिसा हैं ] 


चौदह वर्ष का बनवास क्‍यों भोगना पड़ा ? मंथरा के द्वारा कैकैयी के 
उैचार बदल दिये गये | कैक्ेयी की भावना सराब्र हो गईं, गलत 
ढंग पेंदा हुआ और तभी रामायण लिखने को आवश्यकता हुई सारी | 
हानी आदमी के द्वारा खड़ी की गई और आदमी के द्वारा बनाई 
गई | राम बन में जाकर रहे तो वहाँ रातण सीता को उठा कर ल॑ 
गया | इस प्रकार आदमी ने आदमी को चेन से नहीं बेठने दिया। 
और जब राम रावण को जीत कर वापिस अयोध्या लोटे तो उन्होंने 
सीता को वनत्रास दे दिया ! यह सब्र मनुष्य का मनुष्य की दुःख देना 
ही तो हे 
कोई कुछ भी कहता हो, में कहता हैं कि राम ने सीता का 

य्याग करके न्याय नहीं, अन्याय किया | हाँ, यदि राम स्वयं भी सी 

को पवित समझाने होते तो उनका कार्य उचित कहां जा सकता था 
मगर उन्‍हें ता सीता क सतील पर आर उद्तका पाबिसता 7 हुए 
विश्वास था | पिर भी उन्होंने शपनी गसवती पत्नी का भयानक जंगल 
 #3 दिया । जो राम अनायशाली रापण के सागये यहाँ कक, थे 
एक पाती वेस्वालि। के सायव छुक कर इतिहास को कटत अड्डों मूल 
कर पड़े! उन्हें सजा का आदेश उपस्विय करना ही था वो बह स्पयं 
चिंहाचन ढीड कर अलग हो जाते / गयर युझे लगता है कि इस 
बागल मे ये आरश सजा का उदाहरण भी उपस्थित नहीं करे सके | 


० तू 
प ज्ं रू ग्ं म्त्चें जुर्ल, का जड़ ने पत्र है / द्न क्ः | [र दवा दर न 


न 
न 


[ अहिसा-दर्शन 


मगर राम ने सीता को ऐसा श्रवसतर नहीं दिया, वल्कि सीता को 
अभियोग का पत। ही नहीं चलने दिय। और जब्र पता लगा तो उससे 
पहले उसे दएड दे दिया गया था | 
सीता पर यह दुःख कहाँ से आ पडा ? राम ने ही तो उत्त 

पर यह दुःख लादा | इस प्रहार आदमी ने ही आदमी पर दुःख लाद 
दिया । पति ने ही पत्नी की मुत्तीचतत की आग में कक दिया / सीता 
को बड़े रहस्यद्र्ण ढंग से, सैर कराने के बहाने लक्ष्मण वन में ले 
जाते हैं | वन में पहुँचने पर सीता के परित्याय का जब अवसर आता 
हे तो लक्ष्मण के घेय का बाँध टूट जाता है-बनपशुओं की वेदनामंय 
और अश्रुपर्ण सहानुभृति पाकर / आज तक लक्ष्मण रोया नहीं। 
संकट में, विषमता में, कभी उसने आँसू नहीं वहाया। पर आज 
वही लक्ष्मण क्यों रो पड़ा ? और सीता के पूछने पर जब उसने रहत्य 
खोला तो सीता भी रो पढ़ी । चाद्य बन रुदन करने लगा, पशु ओर 
पत्नी भी रोने लगे | उस समय लक्ष्मण ने कह्या था:-- 

एते रुदन्ति हरिणा दृरितं विमुच्य, 

हंसाश्व शोकविधुराः करुणं रुदन्ति । 

नृत्य॑ त्यजन्ति शिखिनोषपि विलोक्य दें, 

तियग्गता वरममी न पर मनुष्या; ॥ 

““न्दभालीा 
अर्थात्‌--रेखों इन हिरनों को / हरी-हरी दूध खाना छोड़ 


- रद? ] 


शोपण भी हिंसा हैं ] 


ऋ यह रो रहे हैं ! और यह हंस शोक के मारे केसा करुंणाजनक 
रुदन कर रहे हैं ! सीता की मुसीत्रत देख कर मयूरों ने नाचना बन्द 
कर दिया है। समूर्ण प्रकृति शोक से विह वल हो रही है | हाय, हम 
मनुष्यों से तो यह पशु-यत्ञी ही अच्छे हैं। कहाँ हमारी चिष्ठुरता 
आर कहाँ इनकी दयांलुता ओर कोमलता (' 

मनुष्य का मनुष्य के प्रति, यहाँ तक कि पति का पत्नी के 
ग्रति और विता का पुत्र के ग्रति, पुत्र का पिता के प्रति, जो व्यवहार 
देखा जाता है, उसे देखते हुए दिडनाग अगर मनुष्यों की अपेक्षा 
पशुश्रों को श्रेष्ठ और पशुओं की अपेक्षा मनुष्यों को निकृष्ट कहते हैं 
ते क्या आश्रय है ? पशु कम से कम एक मर्यादा में तो रहते हैं ऊ्लि 
वे अपनी जाति के पञ्ु पर अत्याचार नहीं करते | सिंह कितना ही 
कर स्वभाव का प्राणी क्यों न हो, पर वह भी अपने स्जातीय सिंह 
को तो नहाँ खाता | भेड़िया भेडिया को तो नहीं मारता । पर क्या 
मशुप्य इस सर्यादा की भी स्रीकार करता हे ? 

दूसरे, पशु जब पशु पर आक्रमण करता हे तो वह ढोंग नहीं 
फहता, सीधा आक्रमण कर देता है । मनुष्य, मनुष्य को धोखा देता 
हे इलावे में डालता है, विज्ञासघात करता है और पीठ में छ्रा 
भोजता है | 

पत्र [दवा ते नहुष्य ही मनुष्य के लिए सब से ज्यादा भयंकर है | 

सजुप्य की नजुप्य से जियना सय है उतना और ऊिसी से नहीं है । 


[ ऐैदरे 


पु री १ 


[ अहिसा -दशुन 


भहामारत का पारायण कर जाइट | आपको उसमें व्या 
मिलेगा $ यही कि एक के हृदय ये लोग उत्तत्र होता हे, तप्णा 
जायती है और उसी का परिणाम यहाभारत आता हैं, जिसने तारे 
भारत को वीशान बता दिया । इस प्रकार हम देखते हैं कि क्या रामा- 
यश काल में, क्या महाभारत काल में और क्या आज मजुष्य ही 
मनुष्य पर दुःखों और मुसीयतों का पहाड लादता हैँ) मनुष्य हीं 
मनुष्य के सामने राव्तस ओर देत्य बन कर आता हे ओर उसका 
शोपर करता है | 

कुछ अज्जरेज एक अजायवबर देखने गये । वहाँ उन्होंने शेरों 
और भेड़ियों को यरजते देखा | वे आपस में कहने लगें-हनन्‍्होंने न 
जाने कितनी शताच्दियाँ गुजार दीं किन्तु ये हेवान के हेवान ही रहे 
इन्होंने अपनी पुरानी आदतें ही रख छोड़ी हैं। इनका केसे विक्रास 
होगा ? इस ग्रकार शेरों ओर मेड़ियों की आलोचना करते-ऊरते ज्यों 
ही वे बाहर आते हैं तो देखते हैं कि जेव काट ली गईं है। जिपकी 
जेब काट ली गईं थी, वह कहने लगे--हम शोर शरीर सेड़िया को 
ग्रालोचना करते-करते नहीं अधाते मगर उन्होंने जेब कराटना तो नहीं 
सीखा । किन्तु विकासग्रापत आदमी ने तो आदमो की जेय काटने की 
कला भी सीख ली है | 

अज्रेज के उक्त कभन में भले ही कुछ व्यंग हो किन्तु विचार 
करने से पता चलेगा कि वह मूठ नहीं है । इन्साव ही इन्सान की 


श्ट8 |. 


शोषण मी हिंसा है || 
जेब काटने को तेयार होता है और इन्सान ही इन्सान का शोपरण - 
करता है, किए मजे ही वह व्यापार-पन्मे के रूप में हो या किसी 
और रूप में हो | 

कल रात्रि के समय व्याज के सम्बन्ध में विचार किया जा रहा 
था कि ब्याज का घन्चा आय-बन्चा है या अनाय-घंधा हे ? और सामा- 
जिक्र दृष्टि से उसमें ओवित्य हे या नहीं ? अगर ओचित्य हे तो किस 
हद तक ओऔवचित्य है ? इस सम्बन्ध में मैंने कहा कि में क्‍या निर्णय 
ट १ और शात्रों के पन्‍ने पलटोंगे तो भी क्या निर्णय मिलने वाला : 
है ? आपके पास आपका हृदय ही महाशाख्र हे। यह शात््र 
इतना बड़ा है कि सारे के सारे शातत्र उसी में समा जाते हैं | हमारे 
समस्त शाख्र म० महावीर के हृदय से आये हैं | हृदय अनुपम विचार- 
रत्नों का विराट सागर है | हृदय के शुद्ध विचार-रत्त हाँ शात्र वन 
कर चमकते हैं | 

जेनवर्म शिवेक को प्रधान और स्रोपरि स्वीकार करता है | संसार 
में जो भी पन्‍्धे चल्न रहें हैं और जिन्हें आप आर्य-धनन्‍्धया मानते हैं, 
उनसे नी वियेक की आवश्यक्रता है। मगर हम धर्म की आत्मा 
अधोत विद की और ध्यान ने 


पी 


देते और उसके बाह्य रूप को 
पकड़ कर उलकते हैं । अगुक्र दंग का तिलक लगाना घर्म है और 
बयाना अभय हे, चोटा कटवा लेना धर्म हे 


ह 
भोर ने झटवाना अधर्म हे | एक ऋनफड़ा सावु मिला तो उसने कहा 


प्राप्त लए हे 
अंपुे परह का पं 


[ ए८५ 


| अहिसा-दर्शन 


- कान फ़ड़वाए तो धर्म हे और नहीं फड़वाए तो धर्म नहीँ हे | मतलव 
यह है कि हमारे यहाँ आम तौर पर यह धारणाएँ फीली हुई हैं क्नि 
अप्ुक्त किया अमुक्न ढंग से की जाय तो ही धर्म है, नहीं तो धर्म वहीं 
हैं । इसी अकार अमुक्र ढंग के वलत्र पहने तो परम, नहीं तो धर्म नहीं। 
मगर जेनधर्म इन सब से ऊपर उठ कर कहता है कि किवेक में ही धर्म 
है । श्रीमद्‌ आचाराज़सूत्र में कहा है-- 

विवेगे धम्मम्राहिए । 

जेनधर्म में कहने-सुनने की हिंसा से ताल्लुक नहीं है,बोल-चाल के 

सत्य और असत्य से भी ताल्जुक नहीं है, किन्तु विवेक के साथ सौंधा 

ताल्‍लुक है । अहिंसा का नाटक तो खेले किन्तु उसमें अगर विवेक 

नहीं है तो वह अहिंसा नहीं है ओर यदि उसमें अविवेक है तो वह 

हिंसा बन जायगा, अधर्म वन जायगा | किसी ने साधुपन ले लिया 

या श्रावक्षपन ले लिया और विवेक नहीं रखा तो क्या वह धर्म हो 

गया ? जैनधर्म के अनुसार तो जितने अंशों में विवेक है उतने ही 

अंशों में धर्म हे ओर जिस अंश में अविवेक है उस अंश में अधर्म 

है | जेनघर्म छापा या तिलक वरगेरह में घर्म-अधर्म नहीं मानता । 

यहाँ एक ही वराज और एक ही कॉटा है और वह निराला काट है 
विवेक के मार्ग का | 

मैं पछता हैँ, रुपया क्‍या है ? यह तो बोक की करह हैं। 

एक रुपया लीजिए, उसे तिजोरी में बन्द कर दीजिए और कई वर्षों 


र्८ई |] 
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के वाद उसे निक्रालिए | वह एक का एक ही निकलेगा | अनेक 5 
बीत जाने पर भी दसरा रुपया उससे पैदा नहीं ही सकेगा | इस बच: 
रुपया अपने आपमें बॉ है उसे आप किसी उद्योग-धर्न्य में न 

खेती-बाडी में लगाते हैं या ब्याज में लगा देवे है ओर 5 हवद 


रं ह 


जत्र हलजल में त्राता है तब वह बिना होता हैं और जद वल्द 


प्रड़ा रहता है तो मुर्दा वना रहता है । इस बकर हब का दल्डु का 
हे--मुर्दा रुपया ओर जिन्दा रुपया | 
मेरे कहने का आशय यह ने तमन्दर तरीजिट दे व्दा सख्त 
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[ अह्िसा-दर्शन 
अन्याय के मार्ग पर न चल्ले, न लगे | पर कठिनाई यह है भ्ि इस 
वात का ध्यान नहीँ रखता जाता | 

आपके पास एक साहकार आता है और कुद्ध रूपया चाहता 
हे तो व्याज की दर कम हो जाती हैं। किखु जब एक साधारण 
आदमी आता है, जिसको रुपये की अनिवार्य आवश्यक्रता हैं, जो 
पैसे के लिए छुटपटा रहा है ओर यहाँ तक कि वैसे के बिना उसका 
पत्र भ्रूख्रा मर रहा हे या उसने व्यापार किया हे और उत्तमें जरूरत 
पद गईं है और नहीं मित्॒वे पर साया का सारा पार वर्चाद हों 
सकता है और उसकी आवरू को धक्का लग सकता है, ओर यदि 
रुपया मित्र जाता हे तो अपदी और अपने प्रत्विर की जिन्दगी चलना 
सकता है और अपनी इजत कायम रख सकता है, तो आपकी तरफ 
से च्याज की दर वढ़ जाती है | इसका अनिग्राय यह हुआ कि हाथी 
पर बोका कम लादा जाता है और खर्योश पर ज्यादा से ज्यादा 
लादने. की कोशिश की जाती है । इस अठ्टधत्ति को आप या कोई भी 
विवेकवान्‌ व्यक्ति क्या न्यायत्ंगत कह सकता है ? 

जेनधर्म एक बड़ा ही सुन्दर धर्म है ओर अनेकान्त की वरयू 
लेकर चलता है । इसी तराजू पर हमें व्याज के घंधे को तोलना है | 

इस असंग पर हमें स्मरण रखना चाहिए कि समाज की गल्- - 
तियों के कारण भी कई चीजें बुराई बन गई हैं | श्रीमंत की अगेक्षा 
गरीत्र से दुगुना और तियुना व्याज लेना और एक वार रुपया. देकर 


७ कक । 


| 
हा 


शोपण भी हिंसा है ] 


क्रिर श्ोपण करना चालू रखना ब्याज के धंधे की वुराइयाँ हँ। यह 
वुराइयाँ आई' और जब बहुत ज्यादा बढ़ गई तो सरकार को ब्याज 
के धन्धे पर अंकुश लगाने को आवश्यकता महसूस हुई और उसने 
अनेक प्रकार के अंकुश लगाये | साहकार एक वार रुपया दे देता है 
ओर किर इतना शोपणु करता है कि मूल रकम तो, बनी रहती है 
ओर व्याज ही व्याज में वर्षो' तक कर्जदार फँसा रहता है | जब तक 
दूध चूता जाता है तब तक तो किसी हद तक टीक है किन्तु ग्रीच 
करजदार के रक्त को चूसना केसे ठीक कहा जा सकता हे ? 

गाय पाली जाती है और उसे भूसा खिलाया जाता है | तो 
यह ठीक है कि कोई भी योपालक बदले में गोचर ही लेकर सन्तोप 
नहीं मानता । वह गाय का दूध लेना चाहता है | तो जहाँ तक गाय 
# दूध लेने का सवाल है, गोपालक का हक माना जा सकता है | 
मगर गाय का दुहवे-दुह़त जब दूध न रहे तो उसका रक्त लेना उचि 
नहीं हैं | ऐसा करने में न आयत हैं, न इंसानियत ६ | 

च 

के जेपढह दी है आर जीयार हुई तो उसकी सेवा की है और उसका 
फाप 0 परदायित्र अपने ऊपर ले लिया है | और जब दहने का प्रश्न 


आपने गाय की सेप्रा की है, उसे सिलाया-पिलाया हें, रहने 


७३ ध ३ 


ह ता चारा का साय दूध नहीं दृह् लेते किन्तु उतके बच्चे के 
लग भी बोड़ देते हैं | वही इत्ति घ्यात के सम्बन्ध में भी होनी 


७) 
मिरिई जप जप उफया दें, ता आप अपन | 


लका द्घ उत्न 


[ सृद& 


[ अद्विसा-दर्शन 


ले लें और उप्के परिवार को भी कुछ वचने दें | यहाँ तक तो व्याज 
का पन्वा अत्तम्य नहीं समझा जाता, किन्तु यदि उसके प्रखर के 
लिए आप एक बट भी नहीं वचने देते तो वह अन्ञम्य हो जाता है | 

मेंने सुना है, भारत के कुछ ग्ान्तों में तो नी रुपया सेकड़ा तक 
व्याज लिया जाता हे | फिर भी गरीब रुपया लेने को तेयार हों जाता 
है | आवश्यकता पड़ने पर वह रुपया ले तो लेता है मगर परिस्थितियों 
से लड॒ कर भी जब वह रुपया चुका नहीं सकता तो साहकार उसका 
माल-असवाब और घर सब नीलाम करा लेता है | इस तरह गाँव के 
गाँव वर्बाद हो जाते हैं । 

भतृ हरि ने राजा को उद्देश्य करके कहा है।-- 

राजन्दुधुत्ञसि यदि तितिधेनुमेनाम्‌ | 
*>नोतिशतक 

हे राजन्‌ ! तेरी ग्रजा तेरी याय है । तू उसका दूध हुह सकता 
हे क्योंकि तू उसकी रक्षा करता है और समय-समय पर उस्ते अन्याय 
से बचाता है और दुए लूटते हैं तो देश को लूटमार से बचाता है 
और तू प्रजा की सेवा करता है तो इस रूप में तुझे टेक्स मिलता हैं | 
जब तक दूध है तृ दुह ले किन्तु जब रक्त आने लगे तो तुरे 
दुहने का हक नहीं है । 

नीतिकार ने सम्राद से भी यह बात कहीं है। सम्राद वो 
सम्राद है और व्यापारी उससे ऊँचे हैं या नीचे ? कहा जाता हे क्रि 


डर 


शोपण भी हिंसा है 
पहला नम्बर शाह का है और वाद में बादशाह का नम्बर आता है । 
अमिय्याय यह है ड्वि व्यापारी या सेठ या और भी लेन-देन का घना 
करने वाले एक तरह से शाही पन्धा करते हैं और समय पड़ने पर 
राजा भी उनसे भीख माँगते हैं | इस प्रकार उसके व्यापार के हाथ 
गत्ते हैं कि व्यापारी ऊंचा और राजा नीचा है | 

जब साहकार को इतना ऊँचा दर्जा मिला है तो उसे सोचना 
चाहिए कि कर्दार की हालत ठीक है या नहीं ? कजदार की हालत 
जब तक टीक है, तब तक उससे न्याय-नीति पृर्वेक्ष अपना पावना 
लिया जाय मगर जब उसकी हालत ठीक न हो तो उसे और देना 
चाहिए और तरक्रीव बताना चाहिए कि तृ अमुक ढंग से कार्य करेगा 
तो तेरा घर भी बन जायगा और जब तेरा घर वन जायगा तो हम 
भी कमा लेंगे | यह टीक नहीं कि रुपया तो दे दिया ओर फिर यह 
मालूम ही नहीं ह# वह क्रिप्त गलत ढंग पर लगाया जा रहा है |. 

रुपया दिया जाता हे तो ग्रेम भी दिया जाता हैं और प्रेम 
देगे का अथ यह है हि वह सी आपके परिवार का एक सदस्य वन 
गया हैं । और जब सदस्य वन यया है तो आपका एक अभिनर अड्ढ 
बंप गये हैं। शत्त तरह जैसे आपको अपने पखिर की चिन्ता रहती 
हूं तर्त हां उत्तक नी पिन्‍ता रहनी चाहिए और उप्तके काम-ध 
आए मे पन्‍्नन्‍्ध मे एचताइ करते रहना चाहिए | 


ट "5 
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न्यान्य च्यापार-ब्चों की तरह व्याज 
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का पन्धा भी जब तक न्याय और नीति की मर्यादा में रहता है, तब 
तक वह श्रावक्र के लिए दुपण नहीं. कहा जा सक़ता। फन्‍्तु जब 
नीति-मर्यादा को लॉब कर वह शोपरण का रूप घारण कर लेता हैं 
और अत्याचार एवं लूट का रूप घारण का लेता है तो वह टरपण 
वन जाता हे । 

आपने रायचन्द भाई के जीवन की एक घटना सुनी है ? वह 
एक बड़े दार्शनिक और योगी पुरुष हो गये हैं | याँधीजी ने कहा है 
कि मैंने गुरु नहीं बनाया किन्तु मुझे अगर कोई गुरु मिले हैं तो रायचन्द 
भाई जैसे युरु मिले हैं | रायचन्द भाईं पहले वम्बई में जवाहरात का 
व्यापार करते थे । उन्होंने एक व्यापारी से सोदा किया कि इतना जबा- 
हरात, अमुक भाव में, अमुक तिथि पर देना पड़ेगा | इसके लिए जो 
पेशगी रक्षम देनी पड़ती हे, वह भी दे दी यईं | सगर किसी कारण 
पे जवाहरात का भाव चढ़ने लगा और इतना चढ़ा क्रि बाजार में 
उथल-पृथल मच गईं | उस तिथि पर उस्त व्यापारी ते यदि वह जवा- 
हरात लिया जाता तो व्यापारी का घर तक वीलाम हो जाता । दूसरा 
चीजों में तेजी-मन्दी कम होती है परन्तु जवाहरात में तो वह छलांगे 
मारने लगती हैं | यह द्वालत देख कर व्यापारी सकपका गया | 

जब बाजार के थाव रायचन्द भाई के पास गये तो वे उत्त 
व्यापारी की दुकान पर पहुँचे । उन्हें आता देखा तो व्यापारी संहंम 
गया | उसने सोचा--रुपया लेने आ गये हैं । उसने रायचन्द भाई 
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) विठला कर कहा--में अबन्ध कर रहा है | मुझे चिन्ता लग गई 
» और चाहे कुछ भी हो, ऑपका रुपया डुकोऊ गा | भले ही मेरा 
र्वख्व चला जाय पर आपका रुपया हृजम नहीं करूगा। आप 
चिन्ता न करें | 

रायचन्द भाई वोले -में चिन्ता कया न करू ? मुझे भी चिंता 
लग गई है | आपकी तथा मेरी विन्‍ता का करण यह लिखा-पढ़ी हैं 
? क्यों न इसे खत्म कर दिया जाय 
व्यापारी-ऐसा क्यों करेंगे ? में कल-परसों तक अदा कर दू गा । 
उसका इतना कहना समाप्त भी नहीं हुआ था कि रायचन्द 
भाई ने उस इकरारनाने के ठुकड़े-्टुकड़े कर दिये । फिर वह वोले-- 
रायचन्द दूध पी सकता है, खून नहीं पी सकता | में समझता कि 
मे वायदे से वैध गये हो | मगर परिस्थितियाँ ऐसी पेदा हो गई हैं 
7२ मेरा चालीस-पचात हजार रुपया लेना हो गया हैं। मगर भे 
यह रुपया बूँ गा तो तुम्हारी क्‍या स्थिति होगी ? में तुम्हारी स्थिति 
मे शनभित्त नहीं हैं । में कुड भी नहीं ले सकता । 
रायचन्द भाई ने जब कागज का पुर्जी फाडा और यह कहा 


ग़ापारी रोकर उनके चरणों में गिर पड़ा | उसने कह्ा--आप 
गष्य नहीं, देवता हैं | 


8 


तो समय पर लेना ओर देना भी होता है, किन्तु कभी-कभी 
परस्थिति-पिशष के उन हो जाने पर रायचन्द भार की तरह आपके 


॥ 


| अह्िसा-दर्शन 
हृदय में दया और करुणा की लहर भी पेंदा होनी चाहिए | अगर 
आप गिरते हुए भाई को समय पर वचा लें तो इस रूप में समाज का 
शापण बन्द हो सकता है । अगर ऐसा नहीं होता तो हम समभते 
हैं कि हिंसा ओर अहिंसा की मीमांता कोरी मनोरंजन की वातें हैं | 
' ऐसी वातों से जेनधर्म उच्चता की ठोस भृमिका पर नहीँ पहुँच सकता। 
अहिंसा का सचा सावक वही है जो अपने अत्येक्त जीवन- 
व्यवहार में हिंसा से बचने का ग्रयत्व करता है। क्या सक्रान ओर 
क्या दुकान, उसके लिए सभी घर्म-स्थान होते हैं | उसके जीवन में, : 
प्रत्येक दशा में, एक ग्रकार की संगति रहती हे । 
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जैनधर्म बहुत विशाल और गआचीन पर्म है । उत्त पर हमें 
गवे है कि उसने हजारों का ही नहीं, लाखों और करोडों जनता का | 
कल्याण किया है | उसने जनता को जीवन की सची राह बतलाई हूं 
और भूले-मटके यात्रियों को, जो गलत राह पर चल रहे थे, कहा हि 
तुम इस राह पंर चल तो रहे हो, मंगर अन्ततः उस सत्य को राह 
पर चलने से ही तुम्हारा कल्याण होगा, तुम अपनी मंजिल तक 
पहुँच सकोगे | हाँ तो उक्त मह्ान्‌ जेनधर्म के लिए जनता के सन में 
एक प्रश्न चल रहा है कि वह केवल आदर्शवादी है या यथार्थवादी 
हे ? वह भ्रादशों' के सुनील आकाश में ही उड़ता है या जीवन-व्यव- 
हार की सत्य भूमि पर भी उतरता है ? 

बहुत बार हम देखते हैं कि आदर्श, आदर्श बच कर रह 
. जाते हे और उँचाइयाँ, उँचाइयाँ ही बनी रहती हैं | वे जीवन में 


मानव-जीवन और कृषि ] 
उतरने वाली , जीवन की समस्याओं को हल करने वाली वास्तविकता 
की भूमिका पर नहीं उतरती । कुब्ठ सिद्धान्त ऐसे होते हैं, जो बहुत- 
ऊँची उद्धान मरते हैं, जो आकाश पर चलते हैं, किन्तु जीवन के सही 
प्रशवत्न पर नहीं उतरते, उनमें जनता को समस्याओं का सच्चा 
समाधान करने की क्षमता नहीं होती ।- 

इसके विपरीत कुछ सिद्धान्त यथाथवादी होते हैं | वे जनता को 
आवश्यकताओं का, समस्याज्रों का सीधे ढंग से समाधान करते हैं | 
ब्चों की, वृढ़ों की और युवकों को क्या समस्याएँ हैं ! भूखी जनता की 
कया समस्याएँ हैं ? इन सब पर गहराई में उत्तर कर विचार करना 
ही उनका सबोपरि जीवन-लक्ष्य है । 

तो समाज किस पर टिक्रेगा ? वह कोरे आदर्शावाद पर जीवित 
रहेगा या जब उसे यथार्थवाद मिलेगा तब जिन्दा रह सकेगा ? इस 
सम्बन्ध में एक आचाय वे कहा है।-- 

इभुक्ितेंब्याकरण न भुज्यते, 
पिषासित; छाब्यरसों न पोयतें । 

एक आदनी नखा हैं और नंजे से ५ प्टा रहा हैं | गैसी 
श्वाय मे व्याकरण के नहत्ततणु सिद्धान्तों से उसका पेट नहीं भरगा | 

हिन्य का रत वड्ञ माय हैं। जब कवितावाठ होता है तो 
पं दच बाव है हर पण्टों जये रहते हैं, अम्रत का आनन्द आा 
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मांगे और उत्तते यह कहा जाय क्रि-- भाई, यहाँ पानी नहीं हें। 
यहाँ काव्य है, चहुत ही मधुर है, उसमें अम्नत का रस है । इसे पी 
लो और अपनी प्यांत वुका लो |? तो क्या प्यासे को क्राव्य-रस से 
सनन्‍्तोष हो सकेया ? वह काव्य का रस पी भी सकेगा ? 

इसीलिए जीवन में यथा्थंवादी आचार्य कहते हैं कि जीवन की 
समस्याएँ न अलंकारों से सुलक सकती हैं, न साहित्य से और न 
कविताओं से ह)। उन्हें सुलझाने के लिए दूधरा ही कोई कारगर 
और सही हल खोजना पड़ेगा | । 

दो-चार दिन का भूखा एक आदमी आपके सामने आता है। 
वह आपसे चार कोर भोजन पाने की इच्छा रखता है और माँग करता 
है। आप उससे कहते हैं - भई, धर्म का मोजन तेयार है | दो दिन 
हो गये हैं तो दो दिन और उपवास कर लो | रोटियों में क्या रखा 
है ? अभी खाओगे, अभी फिर भूख लग आएगी। अनादिकाल ते 
खाते आ रहे हो, अनन्त-अनन्त सुमेरु पवतों के बराबर रोटियों के 
ढेर खा चुके हो | फिर भी तुम्हारी भूख नहीं मिटी तो अब चार कोर 
से क्या मिटने वाली है ! छोड़ो इस पुदूयल की रोटी को | धर्म की 
रोटी ले लो, जिससे यहाँ भी भूख बुकेगी और वहाँ भी भूख बुभेगी । 

आप ही कहिए क्या यह धर्म की व्याख्या है, धर्म का उप- 
देश है या धर्म का मजाक है ? यह ऐसा विचार है जिससे जनता के 
मन को साधा नहीं जाता, किन्तु उसके दिल में कॉर्टा चुभाया जाता 
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है | वया जीवन इस तरह चलेगा १ 

इस प्रकर का कोरा आदर्शवादी दृष्टिकोण वास्तविक नहीं है । 
वह जीवन की मूलभूत और ठोस समस्याओं के साथ ऋरताएूर्वक 
उपहात करता है । यह मर जाने के वाद ख्र्ग की वात कहता है, 
किन्तु इस संसार को स्तर्ग बनाने की बात नहीं कहता है। मरने के 
पश्चात्‌ खर्य में पहुँचने पर $४ मन का मोती मिल जाना तो वत- 
लाता है मगर जिन्दा रहने के लिए दो माशा अच के दाने पाने की 
राह नहीं दिसलाता | वह स्वर्ग का ढिंढोरा पीटता है किन्तु जिस 
मनृष्य के सामने ढिंढोरा पीटा जा रहा है, उसे जीवित रहने के लिए 
अपने जीवन की कला नहीं सिखलाता । इस ग्रक्तार का हवाई हृष्टि- 
बाण अपनाने वाला परम, चाहे वह कोई भी हो, जनता के काम का 
नहीं है । दुनिया को ऐसे घम की आवश्यकता भी नहीं है। 

आखिरकार घमं यह तो बतलावे कि मनुष्य को करना क्‍या 
है ? परम क्‍या प्रस्तुत जीवन की राह नहीं वतला सकता ? ग्रौत का 
सच्यों एखेजान के लिए ही परम का विमाण हआ हे क्‍या ? 

ज्यीर का नी अपने आप से सल्य हे अवश्य, मंगर जिस 
इक ने उपर ही स्घार चल्नवा हो और नकद की वात ही न हो 
(ए झुडीषें पी सापपषे इ 


पे आपके टिकार रख सकेगी ? इ्सी तरह 
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आदि नहीं करोगे तो मरने के वाद अमुक राज्य वेभव रूप फल पा 
जाओगे, जो यह नहीं कतलाता है कि आप या हम श्रावक् और 
साधु वन कर जो काम कर रहे हैं उनका यहाँ क्या अच्छा फल 
मिलेगा; जो यह नहीं बता सकता कि इस कर्तव्य का पालन करोगे तो - 
स्वर्ग यहीं इसी जीवन में ही उतर आएगा--तुग्हारा समाज, प्खिर 
और राष्ट्र ही स्वर्ग वन जायगा, -उत्त धर्म का साधारण जनता 
क्या बनाये ? 

सचाई यह हे कि स्वर्ग में वही जाएँगे, जिन्होंने यहाँ सगे 
वना लिया है | जो यहाँ स्वग नहीं वना पाये ह ओर यहाँ ब्रणा 
मुखमरी और हाह्कार के नरक का जीवन व्यतीत कर रहे हैं, उन्हें 
यदि क्रिसी धर्म के द्वारा स्व॒गे मिल्रा भी तो वह रो-रों कर मिलेगा | 
हँसते-हँसते नहीं मिलने का । 

कुछ दिनों ते च्याख्यान में जो प्रकरण चल रहा है, उस्ते आप 
केबल सुनने के लिए ही मत सुनिये, मनन करने के लिए सुनिए । 
उसमें अमुक ढंग से बात चल रही हे और शायद वह वात आप में 
पे बहुतों के यले नहीं उतर रही है । क्योंकि पहले, दूसरे रूप में वह 
तुना दी गईं है और वही गले में अटकी हुईं है। वह मेरी बात का 
आपके गले में नहीं उतरने देती है | फिर भी आपको इन वातों पर 
बिन्तन--मनन करना है । ऐसा नहीं किया गया है, इसीलिए जेव- 
धर्म को बदनाम होना पढ़ा हे और घर्म के मुँह पर कालिख लगी है । 
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उत्ते साफ़ करने का काम अब भगवान्‌ महावीर का नहीं है, आपका 
है । आप उस कालिख को दूर कीजिए । भगवान्‌ महावीर के उज़्जल 
सिद्धान्तों पर काल दोप से या आन्त बुद्धि से जो घूल जम गई हे उसे 
साफ करने का उत्तदायित्र आज आप भक्तों के ऊपर आ पड़ा है । 
आप सोचते हैं--अजी, क्या हे ! संत्तार तो यों ही चलता 
रहेया। लोग ये मर तो क्या ओर पशु मरे तो क्‍या? खाने के 
मिले तो खाश्रों, नहीं मिले तो ज्यों ही खाने के लिए काम किया या 
गन्न पैदा किया तो कर्मो' का वंध हों जाएगा | इस प्रकार खाने-पीने 
क्री चातों में आत्मा का कल्याण नहीं होना है । यह सच संसार की 
बातें हैं | और जब संसार की बाते हैं तो उनका मुद्दा क्या है? जो 
संसार का सास है वह बंधन का ही,पएक प्रकार से नरक का ही मार्ग हूं 
किन्तु आपको यह भी जानना चाहिए कि जीवन में पेट की 
यूज बहुत बड़ी है । जब कर्वी आपको भूख लगे और भोजन के लिए 
एक अनकणु भी न मिले, तव चिन्तन की गहराई में अपनी बुद्धि का 
ज्त्रिए, पता लगेगा डि भृस्ों की क्या अवस्थाएँ होती हैं ? उस 
पंच पम-कब व चरहसपद्टा काम देते हे या नहीं?! जब मनप्य 
“ज का पी से व्याइल होता हैं, आँखों के आगे अपेरा दवा जाता 
€ घोर रुख गाचने दगनी है तो उस हालत में समता या हढता %) 


फहप बचाव बाला दो ने ते एक नी झाबदर ही निकलता &, नें! 


हे पाये धायउल : गए मध्य जम प्र क्ल्त >> दर रा 
४ एव पायल हा जात हूं । बनधम कहता है कि सच से बड़ी ऋरना 
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भूख की हे | 

शात्तरों में जो वाईस परीपह आते हैं, उनमें पहला परीपह 
च्धापरीपह है और जो ताडन या वध आदि ऋर परीपह हैं बे तो दूर 
पड़े हैं । स्थल हिंसा के रूप में सोचने का जो ढंग हमें मिला हुआ है 
या हमने जो ढंग अख्तियार कर खखा हे, उसके अनुसार वो सब ते 
पहला परीषह वधपरीपह होना चाहिए | कोई किसी को मार दे या 
वध कर दे तो इसके वराबर तो ज्षुधापरिषह् नहीं है | फिर कब को 
पहला परीषह न गिन कर भूख को पहला परीषह क्यों गिना हैं ? तो 
साहव, हजारों आदमी ऐसे मिलेंगे जो भूख से बुरी तरह छुटषटा रहे 
हैं | वे चाहते हैं कि भूख की इस तिल तिल करके मारने वाली पीड़ा 
की सहन करने की अपेत्ता तो उन्हें कत्ल कर दिया जाय तो अच्छा 
हो | गल्न-गल कर मरने और एक-एक ग्राण छिटका कर मरने के 
बजाय एक साथ कत्ल हो जाना, वे कहीँ ज्यादा ठीक समझते हैं 
वध और क्ञाधा परीपह में से वे लोग वध को मंजूर करते हैं। कई 
लोग रेलों के नीचे कट कर या कूप-तालाब में गिर कर इसीलिए मत 
हैं कि उनसे अपनी स्री और बच्चों की भूख की वेदनां नहीं सहांजा 
सकती । वे यूख की वेदना से छुटकारा पाने के लिए मरने को वेदना 
सहसा स्रीकार कर लेते हैं । एक महान आचार्य ने ठीक ही कहा है।- 

ह खुहासमा नत्यि -सरीखेयणा । 
अर्थात्‌--भूख की पीड़ा के समाव और कोई पीड़ा नहीं है । 
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मनव-जीवन और कृषि ! नल अ मे घट की मय भ दी 
में समझता हैं कि आप इस तथ्य को जल्दी अनुभव नहीं कर 
सकते हैं, क्योंक्रि आपकी स्थिति दूसरे प्रकार की है | कोई भी व्यक्ति 
जब तक इस प्रकार की स्थिति में रहता है तब तक वह उस भर्यकर 
स्थिति का टीक-टीक आकलन नहीं कर सकता । किन्तु बंगाल ओर 
विहार के दुष्काल में लोग जब भूख ते छटपटाते हुए गिरते थे तो 
आपने ग्राणों से मी अधिक प्यारे बच्चों को दो-दो रुपये में बेचते हुए 
शंका नहीं लाते थे ओर दो रोटियों के पीछे ज्रियाँ भी अपने सतीत को 
नष्ट कर देती थीं। इस पर से आप समझ सकते हैं कि भूख के पीछे 
दुनिया के भारी से भारी पाप किये जाते हैं | भूख जब लगती है तो 
मनुष्य वया नहीं कर गुजरता ? आचार्य ने कहा है।-- 
वुभुज्तितः किन करोति पापम्‌ १ ' ह 
अथात्‌--दुनिया में वह कौन-सा पाप है जो भूखा नहीं कर 
नेता है ? धोखा वह देता है, ठगी वह करता है, सभी कुछ वह 
करता है | और तो क्या, माता और वहिनें अपनी पवित्रता तक को 
बच देती हैं रोटी के लिए । 
पूख वार्तव में एक नयानक राक्त्सी है । वह मनुष्य को नृशंस 
जोर क्र बना देती है । जब वह अपने पूरे जोर पर लगती है और 
उत पृष्त होने को ताममी-रोटी नहीं मिलती है तो पत्रि और पत्नी 
पे के सन्‍्वन्ध का नी पता नहीं लगता है | और तो क्या स्नेहशील 
पद्ापिता नी अपने प्यारे बच्चे के हाथ की रोटी छीन कर खा जाते 
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हैं । जब ऐसी स्थिति.है तो आचाय ठीक़ ही कहते हैं कि भूखा 
आदमी सभी पाप कर डालता है | 

. एक जीवनदर्शी दार्शनिक ने कहा हैं।-- 

बुभुद्ितं न प्रतिभाति किब्चित्‌ | 

अर्थात्‌--भूख के मारे को कुछ भी नहीं वृकता हे। वह 
कहता है कि भूख ने मेरी ज्ञानशक्ति को नष्ट कर दिया है | 

कौन-सी चीज थी वह, जिसने मेवाड़ के ही नहीं, भारत के 
गोरवस्वरूप महाराणा ग्रताप को भी अपनी स्वाधीनता की साधना के 
पथ से विचलित कर दिया था १ अपने वच्चों की भूख को सहन न का 
सकने के कारण ही वे अकबर से सन्धि कर अपनी जन्मभूमि को 
स्वतन्त्रता स्रो देने के लिए तेयार हो यए थे | जब ग्रवाष 
जेंसे हढ़ और फोलाद के कलजे वाले भी श्रुख्ध के कारण अपने संकृल्य 
से गिरने लगते हैं और ऐसे काम करने पर उतारू हो जाते हैं जिसका 
: स्प्त में भी वे स्वयं कल्पना नहीं कर सकते, तो साधारण आदृभियां 
का तो कहना ही क्या है ? 

अगर हम इन सब वातों को सयाल में रक्‍्खे तो पता लगेगा 
कि भूख कितनी बड़ी वेदना हे । 

गृहस्थ जीवन में भूख की समस्या को हल करने वाली एक 
चीज है--खेती | खेती से जो उत्पादन होता है उसी से बहुत से पा्षों 
को, जो भयंकर भूख के दरवाजे ते सर्वसाधारण की आत्मा में अवेश 


तर ] 
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कप 6, राक्रा जा सकता है । किन्तु खेद हे क्वि उन्हें दर करने के 
जिए बवकाल में सगवान्‌ ऋषभदेव ने और दसरों ने जो कृपि आदि 
ऐप में प्रयत्न किये हैं, उत्तमें आप महावाप और महान आरस्म 
कहते हैं । आप जीवन के लिए अब साईँंगे #क न्तु जिस अनबन पर 
जनजीवन निर्यर है उसे उत्मन करने वाले की महापापी कहेंगे । जो 
अब का उत्पादन करने का कार्य कर रह है, जब उन्हें महारम्मी- 
पापी और उसके फल्लस्तरूप परक़याना कहा जाता हे तो हमारा 
भन वित्वमित्रा उठता हैं और हृदय दुकड़े-टुकड़े हो जाता 
९ वार शात्र कुछ कहते हैं हमारी प्राचीन परययरा कुछ कहती 
€ और आज हम कछ ओर है ऋच लय गये हें। जेन संस्कति 
#€। ले जाना चाहती है और लोग उ । समझ बिना कही अन्यत्र ही 
#टक रह € | जनहीय दंदान में पटक वाल याती की जैसी द्य्ा 
एप है क्‍्ती ही दशा आज हमाती हरहीह। 
हपार |कचार। की वात जाने शीजिफ [र्ष जता हूँ आपसे 
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ने जो कुछ भी क्रिया वह सव क्या था ? 

युगलियों की जनता को खाना तो जरूरी था मगर काम नहीं 
करना था | सर्दी से बचने के लिए कपड़ा या मकान कुछ भी चाहिए 
तो अवश्य था, किन्तु वस्र या मकान नहीं बनाना था। जीवन तो 
जीबन की तरह ही विताना था मगर पुरुपार्थ करी आवश्यकता अनुभृति 
में नहीं आईं थी | इसी स्थिति में चलते-चलते युगलिया भगवान्‌ 
ऋषभदेव के युग में आ यये | इस युग में कह्यप्त्तों के कम हो जाने 
से आवश्यकताओं की पूर्ति में गडुवड़ आने लगी और जनता भूल 
से आकुल हो उठी | पेट में भूख की आय तुलयने लगी और वह 
युगलियों की जनता उसमें भस्म होने लगी | तव भगवान्‌ के हृदय में 
अपार करुणा का भरना वहा ओर भगवान्‌ ने उन लोगों की भूल 
की सुलगती आग को शान्त किया । इसी सम्बन्ध में आचाय समन्‍्तभद्र 
ने कहा है-- 

शशास क्रभ्यादिषु कमसु प्रज्ञा: । | 
ह ह --बहत्स्वयभुस्तोत्र 

हाँ तो भगवान्‌ के कोमल हृदय में अपार करुणा का करना 
बहा और देखा कि यह सारी जनता सूख से पीड़ित होकर खत्म हट 
जायगी, आपस में लड़-लडू कर मर जायगी, खून की पाराएँ वहगे 
लगेगी; तो भगवान्‌ ने उस अकर्म ग्रजा को कर्म की-पुरुपार्थ की 
चेतना दी और अपने हाथों-पेरों से काम लेना पिखलाया । शिंक्तव्ल- 


रै०$ | 


बन और #षि | 

' को देश कालानसार कमसमि में अवतरित किया और सूख 
व को अपने हाथों तुलकाने की सही राह दिखलाई अथीत्‌ 
करना सिखलाया | 

अन्र का दाना ओर तन का कप्रज़्-दोनों #पि से ग्राप्त होते 
'दूगी की खास दो ही जरूरतें हैं--अब ओर. कपड़ा । जब- 
जनता का क्रोलाहल सुनते हैं तो यही कि रोटी और कपड़ा 
| क्रांस का सम्राद लुझ महलों में आनन्द कर रहा था और 
की संख्या में जनता भूख से इटपटाती हुईं नीचे से गरुजरी-- 
लगाते हुए कि रोटी, रोटी / ु 
सआट ने यह आवाज सुनकर पास में बैठे हुए मंत्री से युक्ा-- 
बनता ने बयावत कर दी हे ?? मंत्री ने कह्मा--यह वगावत 
मिन्ति हैं ।? ओर मंत्री के में ह से निकले हुए शब्द तारे संसार 
'गये कि भृख से बयात्रत नहीं होती है किन्तु इन्किलाब 


रद 
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हाँ, तो बचगय कम्पनदेव उस नख से पीड़ित जनता को 
# पर आसार में बढ़ीं रह | उन सब को उपवास कर लेने 


॥ | जी जाप भरा स्पु नए । ऊश्थ्फां फल 
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मझ़ान में आय लग गईं हैँ | और उसके भीतर मनुप्य विल्ल 
त्रिज्ला रहे हों और कुहराम मच रहा हो तो ऐसे समय में पत्थर के 
दिल भी पिपल जाते हैं | किन्तु उनका फरमान है कि जलने वाले 
जीवों को क्याने के लिए उस मकान के दरवाजे की सांक्ल नहीं 
खोलनी चाहिए । अगर किसी ने सॉक्रतत खोल दी तो उसे अठारह 
पाप लग गये / 

प्रश्न है कि उक्त भयडूर अग्निक्राएड के समय यदि साधुजों 
महाराज हों तो क्या करें ? उत्तर मिलता है कि “संथारा कराएँ, उप- 
देश दे और कहें क्ि--वोसिरे, वोपिरे /? संथारा ले लो और आगे 
के लिए राह तलाश करो ।?? यहाँ जीने के लिए रह नहीं हैं ! 

में समझता हैँ, यदि कोई सचमुच मनुष्य हे और उसके पांत 
यदि मनुष्य का:दिल और दिमाग है और वह पागल नहीं हो गया 
है तो कौन ऐसा है जो मरते हुए जीवों को बचाने के लिए सॉकल ने 
खोल देगा ? और कौन यह कहेगा कि संथारा कर लो / यह धर्म का 
मजाक नहीं तो क्या हे ? यह ऐसी स्थितियाँ हैं कि इनके लिए सम 
दार आदमी जरूर कहेगा कि यह आत्मा, समाज, धर्म ओर साधुपव 
का दिवाला निकाल देने वाली मान्यता है । 

भ० ऋषभदेव इस सिद्धान्त पर नहीं चले मि जो भूखा मर 
रहा है उप्ते कह्म जाय क्ि-- संथारा कर लो, सर्ग तुम्हारी प्रतीक्षा 
कर रहा है| वहाँ जाकर स््घ लिया करना और तुम्हारी भूख भरा 


रैण्द | 
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जया कोगी /? उन्होंने यह मार्ग अंगीकार नहीं किया । वे यथार्भवादी 
वे और बवाबतादी होते के नाते उन्होंने सोचा कि जनता को सही 
ग़स्ते पर नहीं ले जाया गया तो वह महा-आरंग के रास्ते पर चली 
जाएयी और मांसाहार के पथ पर चल कर घोर हिंसक हो जाएगी । 
एक बार घोर हिंसा के रास्ते पर चल पडी तो फिर उसे मोड़ना 
मुश्किल हो जाएगा | अतएव उन्होंने भूख से पीड़ित और महा-आरंस 
की ओर जाती हुई जनता को अल्प हिंचा की ओर लाने का अयल 
ड्रिय्रा | परिणाम यह हुआ कि भगवान्‌ का सन्देश जहाँ-जहाँ पहुँचा 
ओर जिन-जिन ने माना थे आर्य वन गये और जहाँ वह सन्देश नहीं 
पहुँचा वा जिन्होंने उत्त सन्देश की सीकर नहीं किया वे स्लेच्च होगए । 
सम्भवतः आप में से भी ऋइुत्ठ युगलिया रहे होंगे और आपके 
पवज तो रहे ही हैं। एक दिन सारी भारतभूमि में अकर्मभूमि की 
परम्परा थी और उस परमरा वाले लोग ऐसे थे कि उनमें वेर नहीं 
॥, इणा पहनी थी, द्वेप नहीं था । वहाँ के पश्चु भी ऐसे थे ऊ्विक्निती 
# वाषा और पीझ पह पहचाने ये | जहाँ के एश भी ऐसे थे तो 
एसी पंशुओआं को मार कर वयों खाने लगे ? भगवान 


फट 
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सकान में आय लग गई हैं | और उसके भीतर मनुष्य विल्ल- 
विला रहे हों और कुह्राम मच रहा हो तो ऐसे समय में पत्थर के 
दिल भी पिघल जाते हं । किन्तु उनका फरमान है कवि जलने वाहों 
जीवों की वचाने के लिए उस मकान के दरवाजे की सांकल नहीं 
खोलनी चाहिए । अगर ऊिती ने सॉक्त्त खोल दी तो उसे अगरह 
पाप लग गये / 

प्रश्न हे कि उक्त मयदडुर अभिकाएड के समय यदि साथुजी 
महाराज हों तो क्या करें ? उत्तर मिलता हे कि *संथारा कराएँ, उप- 
देश दें और कहें ज्ि--वोतिरे, वोतिरे /? संथारा ले लो और आगे 
के लिए राह तलाश करो ।? यहाँ जीने के लिए राह नहीँ हैं ! 

में समझता हँ, यदि कोई सचमुच मनुप्य हे और उत्तके पा्त 
यदि मनुष्य का :दिल और दियाग है और वह पागल नहीं ही गया 
है तो कौन ऐसा हे जो मरते हुए जीवों को बचाने के लिए सॉकल वे 
खोल देगा ? और कौन यह कहेगा कि संथषारा कर लो / यह धर्म का 
मजाक नहीँ तो क्या हे ? यह ऐसी स्थितियाँ हैं कि इनके लिए तमके 
दार आदमी जरूर कहेगा कि यह आत्मा, समाज, धर्म और तावुपन 
का दिवाला निकाल देने वाली मान्यता है | 

भ० ऋटषपमदेव इस सिद्धान्त पर नहीं चले हि जो भूखा मर 
रहा है उत्ते कहा जाय क्वि--संथारा कर लो, स्र्ग तुम्हारी प्रतीक्षा 
कर रहा हे । वहाँ जाकर म़्घ लिया करना और तुम्हारी भूख भांग 


रैण्द | 
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जाया करेगी !? उन्होंने यह मार्ग अंगीकार नहीं किया | वे यवाथव्रादी 
ये और यया्थतादी होते के वाते उन्होंने सोचा कि जनता को सही 
रास्ते पर नहीं ले जाया गया तो वह महा-तररंभ के रास्ते पर चली 
जाएगी और मांसाहार के पथ पर चल कर घोर हिंसक हो. जाएगी । 
एक वार घोर हिंसा के रास्ते प व चल पडी तो पऐपिर उसे मोड़ना 
मुश्किल हों जाएगा | अतएव उन्होंने भूत से पीड़ित और महा-आरंम 
की ओर जाती हुईं जनता को अल्प हिंचा की ओर लाने का प्रयत्न 
किया | परिणाम यह हुआ कि भगवान्‌ का सन्देश जहाँ-जहाँ पहुँचा 
और जिन-जिन ने साना वे आये वन गये और जहाँ वह सन्देश नहीं 
पहुँचा या जिन्होंने उस सन्देश को स्त्रीकार नहीं किया वे स्लेच्छ होगए | 

सम्भवतः आप में से भी कुछ युगलिया रहे होंगे और आपके 
वेज तो रहे ही हैं| एक दिन सारी भारतभूमि . में अकर्मभूमि की 
परम्परा थी और उस परम्परा वाले लोग ऐसे थे कि उनमें वैर' नहीं 
था, बसा नहीं थी, द्वेप नहीं था । वहाँ के पशु भी ऐसे थे कि क्रिसी 
की वाधा ओर पीड़ा नहीं पहुँचाते थे | जहाँ के पश भी ऐसे थे तो 
वह के आदमी पशुओं को मार कर क्‍यों खाने लगे ? भगवान 
ऋटपभदेव ने उसी वृत्ति को कृपि आदि के रूप में कायम रवखा ,मांसा- 
हर का प्रचलन न होने दिया | 

अभिग्नात्र यह हे कि जहाँ-जहाँ ऋषि की परथरा चली और 
अब का उतसादन हुआ वहाँ-वहाँ आर्यतता बनी रही और अह्प-आरंस 
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हुआ | मगर जहाँ कृपि की परम्परा नहीं चली वहाँ के भूले मरते 
लोग क्या करते ? तब आपस में वेर जाया, क्रोध जागा और ज्षुवा- 
जन्य करता के कारण पशुओं को मार कर खाने की अव्ृत्ति चालू हो 
गईं | तालय यह है कि कृपि अहिंसा का ग्रतीक है । जहाँ भी छृपि 
अगर हुईं, वहाँ अहिता के सिद्धान्त को लेकर आगे अग्र्तर हुईं 
है । ओर जहाँ कपि है वहाँ पशुत्रों की भी जरूरत है, फलतः उनका 
पालन भी आवश्यक हे | इस ग्रकार कृपि अहिंता के पथ का विकास _ 
करती रही है | कवि के द्वारा बहने वाली अहिंसा की धारा मनुष्यों के 
अतिरिक्त पशुओं की तरफ भी वही है | इत् प्रकार जहाँ-जहाँ खेती 
गई, वह अहिंसा का तिद्धान्त लेकर गई। और जहाँ कृषि नहीं गहें 
वहाँ अहिंसा का सिद्धान्त भी नहीं पहुँचा । 

... मेक्सिको के लोग मछलियों आदि के शिकार के विवाय अब 
भी नहीं कर पाते हैं | आप में से यदि कोई सजन वहाँ पहुँच जाय 
और देखे कि लोगों के हांथ रात-दिन खून से भरे रहतें हैं, क्योंकि 
जानवरों का मांत, चमडा, चर्वी वर्येरह का उपयोग किये बिना उनके 
लिए कोई चारा नहीं है । ऐसी स्थिति में वह उन्हें जेनधर्म का कुछ 
सन्देश देना चाहे और उस हिंसा को रोकना चाहे | कहे कि मथेली, 
हिरन, सुअर वगैरह किसी जीव को मत मारो । तब वे उससे पूछें कि 
फिर क्‍या खाँ ? और जब यह ग्रश्न सामने आए तो वृह क्या उत्तर 
देगा ? अगर आप वहाँ यये हों तो क्‍या उत्तर दूँगे? आप - उन्हेँ 
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अहिसिक वना देना चाहते हैं तो क्या करेंगे ? क्या वोतिरे वोतिरे! 


है 


- करा देंगे ? ऐसा नहीं करेंगे तो क्या खाएँ ?यह प्रश्न केते हल होया ? 


आप पागल वन कर लौटेंगे यदि समुचित व्यवस्था नहीं करेंगे | 

हम साधुओं को नाना ग्रकार की रुचि ओर फ््ृत्ति वाले 
आदमी मिलते रहते हैं | कोई वनस्पतिभोजी मिलते हैं और कोई 
मांसभज्ञी भी मिल जाते हैं | जब मांतमच्ती मिलते हैं और हम उनसे 
मांससक्षणु का त्याय कराना चाहते हैं तो उनसे उनकी अपनी भाषा 
में यही कहना होता हे कि प्रकृति की ओर से इतना वड़ा भणडार भरा. 
पड़ा है ! यदि कोई कंर्तावादी मिलता है तो उससे कहा जाता है कि 


: ईखर ने क्रितंनी शानदार फूल, फल आदि चीजें अप॑ण की हैं ! यह 


सब चीजें ही इन्सान के खाने की हैं, मांस नहीं। यही शब्द कहे 
जाते हों सो वात नहीं, मगर कुछ इसी आशय के शब्द कह कर ही 
उन्हें समझाया जाता है | साधुमाषा के नाते वहुत बच कर बोलते हू, 
तथापि घूम-फिर कर आखिर वात तो यही हुईं कि त्रसजीव की हिंसा 
करना, पशुओं को मारना महा-आरंभ हे और उसके विरुद्ध वाग- 
बयीचा तथा खेती ते निवाह करना अत्यारम्म है | 
इस प्रकार समझता कर मेने सेकड़ों आदमियों को मांस खाने 
का त्याग करवाया है । दूसरे साथु भी इसी ग्रकार की भाषा बोल कर 
उनकी हिंसा छुडाते हैं। आचायों' ने भी शात्तरों में कहा है कि संसार 
में इतनी चीजें उपलब्ध हैं और वे इन्सान के खाने की चीजें हेँ फ़िर 
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भी जो खाने के योग्य नहीं हैं वे क्‍यों खाई जाती हैं ! तो अभिष्राय 
यह है कि फल, फूल, थान्य आदि वनस्पति के उपयोग से ही मांस 
भक्ञणु जेंसे महापाप को रोका जा सकता हे और यह सब चीजे हि 
के विना उपलब्ध नहीं होती | 

यह कितनी सुन्दर चीज है अपने आप में, किन्तु फ़िर भी 
कईं लोग कृषि को भी महारंभ कहते हैं जब कि कृषि अहिता क 
आदर्श लेकर चली है, उसने मानत्र जाति को भील-संथान होने ते 
रो है और उनमें नागरिकता फेलाई है, उतते मतुष्य का कल्याए 
हुआ हे और जहाँ वह नहीं फैली वहाँ के लोग घोर हिंसक ओर 
मांसभक्षी--नरमांसभत्ती तक, वन गये हैं | 

उपर की मान्यता के सम्बन्ध में सम्मव है आजकल % 

दुनिया के लोग कुछ और कहते हों, किन्तु आपको देखना चाहिए कि 
जैन क्या कहते हैं ? आप जो श्रेष्ठ बन गये हैं, ऊंचे वन गये हैं और 
वे बेचारे भील बन गये हैं, सो इसका कारण क्या हे ? जेन सिद्धान्त 
के अनुसार परमात्मा ने आपको ऊँचा और उन्हें नीचा नहीं बनाया 
है | बल्कि जिनको जीविका के साधन अच्छे मिल गये वे आर्य वन 
गये और श्रेष्ठ कहलाने लगे और जिन्हें साधन अच्छे नहीं भिले में 
स्लेच्छु वन गये | कर्मभृमि से पहले अकर्मभृमि में--जुगलियों मं- 
आर्य और स्लेच्छ का कोई भेद नहीं था । क्‍ 

तो भगवाव ऋषभदेव तत्कालीय जबता का महारस ते 
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त्त्पारंस को और ले गये, महाहिता से अ ल्हिंता की ओर ले गये 
दया का और ले यये | 

श्र में छठे आरे का वर्णन है कि उसके आर्स में सब व्र्ज्त 

समाप्त हो जाएँगे । उस समय के मनुष्य गुफाब्रों में भाग कर चलने 
जाएँगे और महान दखी हांगे । और जब उत्सापण। काल का भी 

+हला आग इसी दुःसमय अवस्था में गुजर जाएगा और दसरे आरे 
का अर्सग आएगा तब मेघ वरतेंगे घनघोर धा९ होगी और एशथी 
-। तप हुए लोहे के गोले के समान गरम हैं गड थी, शान्त हो 
जाएगी और फ़िर सारी प्रथी वनस्पति जगत से हरी-ब्री हो जाएगी | 
उह वर्णन मूल आपयों का हें, कोई किस्ता-ऋह्ानी नहीं है। उस 
समय विलों में रहने वाले जीव वाहर निकलेगे | जिनके शरीर में 
गाँव खात-खाते कुछ और खुजली वगरह कह वीमारियाँ हो गईं थी 
+ जब वाहर विकलेगे, उन्हें ठंडी हवा लगेगी और बक्षों के फत्न' 
वायन आर इससे जब उनके शरीर में तरी आएगी तो सारी वीमा- 
र्याँ दूर हो जाएँगी | #गवान्‌ महावीर कहते हैं कि तब वे जनता 
क। इकट्ठा करेंगे और यह कहेंगे क्रि--देखो, हमारे लिए प्रकृति की 
<वरा है। गई हैं और इतने सन्‍्दर [दर फल, फूल और बनस्पतियों 
हो गई हैं । आज से सब + करा कि कोई सांठ नहीं साएगा | और 


अगर काइ मांस जाएगा ता हम उप्तकी छाया का भी स्परश नहीं करेंगे हि 
5 शनि क अप 
देखिए, जम्वद्वीप सज्ञापि--दसरा वनस्कार 
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अब आप विचार कीजिए कि उस महारंस ने क्या किया 
ओर उन वृक्षों, फलों, वनसस्‍्पतियों और खेती-बाड़ी के रूप में जो 
चीज आई उन्होंने क्या किया ? उसने यह काम किया क्वि जो मांसा- 
हार चल रहा था, उसे बुड्डा दिया । ऐसा अंग आया हे और म्रत्न 
पाठ का यह उल्लेख हे । 

तो हमने कहा कि खेती-वाड़ी इधर ( कमभृमि के ग्रारम्म में ) 
भी महारंभ होने ते बचाती हे और जब उत्सर्पिणी का चक्र शुरु 
होता है तब भी वही महारंभ से वचाती हे। फल, पत्तियाँ और 
वनस्पतियाँ आखिर किसका अतीक हैं ? वे अल्यारंभ भा प्रतीक हैं 
और महारंभ को रोकने का चिह्न 

इस ग्रकार इधर और उधर--दोनों जयह जब वनस्पतियों 
जाती हैं और खेती होती है तो मानव समाज महाहिंता से वचता हैं । 

जब ऐसा महान्‌ आदर्श चल रहा हैं, प्रत्येक्त अवसरपिंणी 
ओर उत्सर्पिणी में ऐसा ही हुआ करता है तो हम विचारतें हैं हि 
क्या जैनधर्म इसे महारंभ कहता है ? क्या भगवान्‌ ऋषभदेव ने जनता 
को महारंभ का कार्य सिखलाया ? क्या उन्होंने नरक में ले जाने गला 
कार्य पिखाया ? किन्तु ऐसी वात नहीं है | हम आवेश में यह वांव 
नहीं कह रहे हैं। हमारे मन में किसी ग्रकार के एकरान्त का मोह नहीं 
है । जो हमारा चिन्तन है और जो शाख्रों को बारीकी से देखने और 
टटोलने के बाद हमारी पारणाएँ वनी हैं उन्हीं स्पष्ट घारणाओं को 
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हम आपके सामने रख रहे हैं । 
जैनधर्म इतना आदर्शवादी और यथार्थत्रादी धर्म है कि उससे 
अन्तरड्ञ की बातों को समझा और ऋह्ा कि अब का एक कर दे दिया 
तो मानो ग्राणों का दान दे दिया।-- 
अजन्षदानं महादानम्‌ | 
शाख्रों में तो प्रकार के जो पुएय चल रहे हैं, उनमें भी सब से 
पहले अन्न पुएय वतलाया गया है ओर नमस्कार-पुण्य को सब से 
आपिर में डाल दिया गया हे; क्योंकि पहले अन्न पेट में पड़े तो गीदे 
नमस्कार करने की सके । जब अब पेट में नहीं होता और उसके 
लिए हृदय तड़द्तता होता है तो कोन क्रिसक्री नमस्कार करता है ? 
अतः सब से पहले पुरयसाधना के द्वार पर अन्नपुण्य ही 
खड़ा है, और सब पुरय उसके पीछे ञ्रा रहे हैं, किन्तु उप्तके उत्पादन 
की भी महारंभ और नरक की राह वताना, बुद्धि का विकार नहीं तो! 
ओर क्या है ? 
वदिक धर्म के उपनिपदों और पुराणों का मैंने अध्ययन क्रिया 
| उपनिषद्‌ कहते हें-- “अन्न वे आ्राणा:? अर्थात्‌ अन्न तो ग्राण है | 
आर सन्त नरसी मेहता ने कहा है ह 
भूखे भजन न द्ोहि गुपाला 
यह लो अपनी कंठी माला | 


काज बसा रह कर गाता पकड़ेया भी तो कब तक पकड़े रहा । 
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वह तो हाथ से छूट कर ही रहेगी | इसीलिए कहा हैं क्रि--गोपाल, 
अब थरूखे से भजन नहीं होगा | लो, यह कंठी और यह माला 
समालो | अव तो रोटी की माला जपूंगा उत्तके लिए उद्योग करूँगा । 

इस प्रकार वेदिकपर्म अब को ग्राए कहता है और जेनवर्म 
अब के दान को सब से वड़ा दान--सर्वप्रथम दान-मानता हैं; भरख के 
परीपह की पूर्ति को पहला स्थान बतलाता है | इस तरह एक से एक 
कड़ियाँ जुडी हुईं हैं | इस अन्न की ग्राति छपि से ही होती है और 
इसी कारण भगवान्‌ ऋषभदेव ने कृपिकम सिखाया और बताया है। 
जेनशात्र में कहीं भी साधारण गृहस्थ के लिए कृषि को त्याज्य नहीं 
कहा यया हे । 

कपिकर्म को महारंभ बतलावे वाले भी एक दलील पेश करते 
हैं | और वह दलील और कुछ वहीं, केवल दो अक्षर हैं-- फो्डी- 
कम्मेः, जो पन्द्रह कर्मदानों में आते हैं | यह दलील जब में सुनता 
हैं तो मेरे आश्रय का ठिकाना नहीं रहता | फोडीकम्मे? का असल 
में कया अर्थ था ओर हे और क्या समझ लिया गया है । 

में चुनौती देकर भी कह सकता हूँ कि फोडीकस्मे! को अर्थ 
खेती नहीं है | उसका अथ कुछ और है और उस पर आपको तथा 
मुझको गस्भीरता से सोचना है | गम्भीर चिन्तन करने वर उत्तको 
अर्थ साफ और स्पष्ट हो जायगा । 

समग्र प्रमाणयुत जैन साहित्य में कहीं एक भी शब्द ऐसा 
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नहीं है कि जहाँ कपि को महारंध वतलाया गया हो | पन्रह-पन्रह 
ती वर्षों के पुराने आचाये हयारे सामने हैं । उन्होंने 'फोडीकम्मेः का 
ऐसा अर्थ कहीं नहीं लिखा जेता आप समझते हैं | यह गलत अश् 
कुछ दिनों से चल पड़ा है, जिसे घवका देकर निक्राल दिया जावगा 
और सह्टी अर्थ करना होगा | जो यलत घारणाएँ चल पढ़ी हैं, 
उन्होंने हमें न इधर का रबखा है न उधर का रहने दिया है ।' 

पन्द्रह कर्मादानों में 'रसंवाशिज्जे? भी आता है| उसका अर्थ 
पमझे लिया पी और दूध का व्यागर करना और जिसने यह व्यापार 
क्रिया वह महारंगी हो गया | ऐसा कहने वाले शराब को भूल गये । 
मुद॒दे की चीज भूल गये ओर घी-दूध के पीछे चिषट गये । 

कुछ साथियों ने असईजनपोसणियाकस्मे? का अर्थ कर दिया 
हे--असंयत--असंयमी जनों की रक्षा करना महारंग हे! किन्तु , 
इसका वास्तविक अथ है--वेश्याओं या दुराचारिणी ब्रियों के द्वारा 
पन्‍्ा करके आजीविका चलाना | मगर उन लोगों ने इसकी व्यार्या 
करते हुए कहा--कैसी यरीब की, भ्खे कुत्ते को, और यहाँ तक 
अपने माता-पिता को भी रोटी देना महान पाप है / आखिर वे सी 
अंतयमी जो टहरे । इस करह इसे भी पन्द्रह् कर्मादानों में शामिल 
कर दिया है | 

लेडिन इन तक गलत अथों' को और गलत धारणाओं को 
पक्का मिलना ही चाहिए । जब तक हम ऐसा नहीं करेंगे, जनपर्म 
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को सही रूप में न समके सकेंगे और ने दूसरों को समझा ही 
सकेंगे | 'फोडीकम्मे? की लग्बी चर्चा के लिए आज समय कम रह 
गया है | एक दिन अच्छा समय मिलने पर इस विय्य पर विखुत 
ओर स्पष्ट ग्रकाश डाला जायगा | 
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कुछ दिनों ते वरावर अहिंसा का 


ही प्रकरण चल रहा है | 
विस्तार के साथ 


अहिंसा पर प्रवचन करने का अभिश्राय यह हे कि 
हंस लोग अपने जीवन की लही दिशा और सही राह पा जाएँ और 
77र₹-उपर की मुलाने वाली पगडंडियों से वचते हुए कल्याण क्रे 
तीधे निल्कंटक गरार्ग पर आगे बढ़ पक | 


अहिता आत्मा की खुराक है तो रोटी शरीर की खुराक हें। 
आंत और शरीर ताथ-साथ रह सकते हैं तो अहिंसा 
पाथ-साथ क्यों नहीं रह सकती 
रह सके तो इसका अर्थ ये 


और रोटी भी 
है ? अगर यह दोनों साथ-साथ न 


हैं हुआ क्रिया तो हमें आत्मा की खुराक 
ते वंचित रहना चाहिए या शरीर को खुराक देना छोड देना चाहिए। . 
इन दोनों में से 


आप क्या पसन्द करेंगे ? अगर 


आप शरीर को ही 
? मोटा करना चाहते हैं 


सिला-पिल्ला क ओर आत्मा को मरने देना 


[ अहिसा-दरशन 
ताहते हैं तो फिर जीवन का और ख़ास कर इन्सान के जीवन का 
कुछ अथ ही नहीं रहता | मनुष्य और पशु के जीवन में फ्रिर अन्तर 
ही क्या रह जाता हैं ? और अगर आप आत्मा को खुशक़ देना 
चाहते हं--अहिंसा की साधना करना चाहते हैं तो आपको रोटी से 
वंचित होना पड़ेगा | रोटी से वंचित होने का मतलब हे जीवन ऐे 
ओर आणों ते वंचित होना | यदि आप जीवन से ही वंचित होना 
चाहते हैं तो फिर अहिंसा की आराधना कहाँ करेंगे ? 

तब हमारे सामने दूसरा विक्ल्य उपस्थित होता है कि आत्मा 
ओर शरीर जैसे साथ-साथ रहते थे। उसी प्रकार क्या अहिता और 
रोटी साथ-साथ नहीं रह सकती ? इसी ग्रश्न पर हमें शिचार कहना 
है | जहाँ तक साधुवर्ग का सस्बन्ध हे, कोई समस्या खड़ी नहीं होती, 
क्योंकि उन्हें ग्रहस्थों के घर से सीवा भोजन मित्षा के द्वारा आंध्र हां 
जाता है | मगर ग्रहस्थों के लिए यह वात नहीं है। वे मिन्ता माय 
कर अपना निर्वाह नहीं कर सकते | सभी गहस्थ मिक्षाजीओी वन जाएँ 
तो उन्हें भिक्षा मिलेगी भी कहाँ ते ? अतएव रोटी के लिए उ्ूँ 
कोई न कोई आजीविका या पन्धा करना पढ़ता है | तो ग्रहस्थ १ 
वह आजीविका, गृहस्थ को अहिंसा से विरुद्ध न हो, ऐसा काई रास 
तलाश करना होगा । हे 

तो जीवन की इस भूमिका में, रोटी चाहिए या नहाँ, थे 
प्रश्न महत्त नहीं रखता, किन्तु रोटी कैसी चाहिए, कि रूप 


हा 


अन्न का महत्व ] 


चाहिए और कहाँ ते आनी चाहिए ? यही अर्न महचप्र है । रोटी 
पाथ महान्‌ हिंसा आईं है या शहस्थ के अनुरूप अत्यास्भ-अहत्य- 
हता आई हैं वह थोड़े से प्रयत्त से अ दे या बहुत वड़ा अत्या- 
चार और अन्याय करके आई है ? रोटी तो छीना-मपटी, लटमार 
नर डाका डाल कर भी आ सकती है और वेईमानियाँ करके भी आ 
पकता हैं | किन्तु वह रोटी, जिसके पीछे अन्याय और अनीति है 
बुराई, छल-कपट, घोखा और फ़रेब है, आत्मा खुराक के साथ 
नह रह सकती । बह रोटी, जो सन से सनी हुई आ रही है और 
जिसके चारों ओर रक्क की वंहें ड़ हैं, वह रोटी जहर बन जोती 
हैं | वह रोटी ब्यक्ति को भी पतन करेगी और जिस परिवार ऐसी 
रैंटी आती है उस पखिर का पमाज का और रांध्टू का भी पतन 
करेगी | वहाँ न साधु का धर्म टिक्रेया और न गहस्थ- का ही धर्म 
(हगा | वह। धार्मिक जीन की कड़ियों टुट-टूट कर गिर जाएँगी । 
आर जहा यह दाग कमर से क्रम हग॑, वह रोटी अमग्रत 
7 । वह जांबन का रस लेकर आएगा और उससे आत्या और 
शरीर-दोनों का पोपण हथा | न्याय-नीति के साथ, क्चिर ओर 


तक के साथ, महारंत के द्वार से नह, किन्तु अत्यास्म के द्वार से 
डाब वाला सेटी पत्रित्रता का र््प 


धन 5, 


जगा और बी अम्नत-भोजन 
पा | वह अन्त का भोजन निठाईं के रूप में 


पह॑ होगा, रूखा- 
रखा टक 


९/॥॥ तत्र भी वह अग्रत का नाजन है | 
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दुनिया भर का बढ़िया भोजन थालियों में सजा है, किन्मु 
विवेक और विचार नहीं है, सिर्फ़ पेट मरने क्री भूमिका हे तो वह 
कितना ही स्वादिष्ट और मधुर क्यों न हो, वह अम्नत-भोजन नहीं 
है, जहर हे | ऐसी भारत की परम्परा ओर? जेन-संस्कृति क्री पहरसरा 
रही है । दूसरे पर्मो' को पढ़ें तो ज्ञात होगा हक्वि उनकी भी यही 
परम्परा रही है | 

इस ग्रकार हिंचा और -अहिंता, अवत्यारंग और महार॑त, 
 छीटी हिंसा और बड़ी हिंचा जीवन के चारों ओर फरली है। हनें 
उसमें से मार्ग तलाश करना है | हमें देखना है कि हम आत्मा और 
शरीर-दोनों की एक साथ खुराक किस अक्ार पहुँचा सकते हैं ? हमें 
कौन-सा मार्ग लेना है कि जितसे न आत्मा का हनन करना पढ़े ओर 
ने शरीर का हनन करना पड़े ? 

हमारे सायने रोटी तक जाने के लिए दो रास्ते हैं । एक तो 
ग्हस्थी में महारंभ के द्वार में ते गुजर कर जाना होता है, जिले 
खुद के भी हाथ खून से सनते जाएँ और दूसरों के भी सबते जाएँ 
और रोटी की तलाश में जिधर भी निकले .हिंता का महाकाणएड होता 
जाय । दूसरा मार्ग हे गृहस्थ के अनुरूप अहिंसा का, कि थोड़े ते 
प्रयत्न से, विवेक और किचार के साथ चला जाय और जीवन निर्वाह 
के लिए रोटी ग्राप्त कर ली जाय और चअन्याय-अत्याचार व करना 
ड् भयानक हत्याक्राएड न करना पड़े | प्रश्न यह है कि हमें क्रिस 
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रास्ते पर जाना चाहिए ? कौन-सा मार्ग आर्यमार्ग है ओर कौन-सा 
अनाय॑-मार्य है ? 

कान सुनने के लिए हैं। उनते गाली भी सुनते हैं, संसार के 
बुरे संगीत भी सुनते हैं | जिनसे आत्मा में वासनाएँ उत्तत्र होती हैं 
ऐसी बातें भी सुनी जाती हैं और वह आध्यात्मिक संगीत भी सुना 
जाता है, जो वासना में एक-एक चिनयारी भी लगा दे। तो क्‍या 
इन्द्रियों के उपयोग के सम्बन्ध में विवेक के साथ कुछ निर्णय नहीं 
करना चाहिए ? 

मुँह का उपयोग किया जा रहा हैे--क्िसी दीन-दुखिया को 
ढाढस वेंघाने के लिए, ग्रेम की वाणी बोलने के लिए और दूसरी 
तरफ कठोर याली देने के लिए और दूसरे का तिरस्कार करने के 
लिए तो मुँह तो वोलने के लिए मिला है, मगर क्या बोलने के 
लिए मिला है ? यह निर्णय तो करना पड़ेगा | 

संसार में रहते कानों से सुना भी जायगा, मेँ ह ते वोला भी 
जायगा ओर इसी प्रकार खाया-पिया भी जायगा | मगर धर्मशास्र तो 
इसीलिए है कि उसके सहारे हम यह विवेक ग्रात्त करें कि क्‍या सुनना 
चाहिए, क्‍या बोलना चाहिए और क्या खाना-पीना चाहिए ? 

..._ जब कोई जीव खर्ग में देव के रूप में उ्तच होता है, तो 

संकड़ों-हजारों देवी-देवता उसके पास सड़े हो जाते हैं | वहाँ चारों 
ओर से एक ही प्रश्न टूट पड़ता है और उत्त अश्न का उच्त उ..* 


ह 
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देवता को देना पड़ता है | वह ग्रशन 
कि वा दया, कि या भुच्चा 

अथात्‌--तुम क्या देकर आए हो और क्या खाकर आए हो ? 

स््रग॑ में उ्चन् होते समय परी तरह सांत भी न ले सक्रोगे 
ओर पहली अंगड़ाई लेकर उठोगे तमी तुम से यह ग्रश्न प्रद्ा जायगा 
क्रि क्‍या खाकर आए हो ? तव इस तम्बन्ध में विचार करना ही पढ़ेंगा 
कि में न्‍न्याय-नीति के अनुसार अपना ओर अपने परितिर को भरण- 
पोपण करके आया हैं | मेंने महाहिंसा द्वारा रोटी नहीं पाई है। एक 
विवेकशील ग्रहस्थ की तरह, श्रावक्र के योग्य, जो भी खाया और 
खिलाया हे सो महारंम के द्वारा नहीं, किन्तु अल्पारंभ के द्वारा खाया 
ओर खिलाया हे यही उत्तर वहाँ देना होगा | 

मोत्त और स्वर्ग की जो चर्चा होती है, वह मोक्ष और संग 
की चर्चा नहीं, वास्तव में जीवन-निर्याए की और अत्तल्ी राह वलाश 
करने की चर्चा हे | वह जीवन में अम्नत का मार्ग तलाश करने को 
चर्चा है -|, 

तो प्रस्तुत प्रश्न के सम्बन्ध में भी विवेक को आवश्यकता हैं | 
खेती-बाडी के रूप में जो घन्धे हैं वे किस रूप में हैं ? भगवान्‌ ऋष 
देव ने कहा कि--अनाय मार्ग से रोटी मत पैदा करों। जहाँ दूधरा 
का खन बहाया जाता है, और वह विना विवेक-विचार के और सह्ष- 
रौद्रभाव से बहाया जाता हे, वे सब अनायकर्म हैं । शिकार सेलवा, 
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माँत खाना, जुआ खेलना वगैरह सब अनार्य कर्म हैं। इन अनाय 
क्मों' के द्वार जो रोटी आती है, वह रोटी क्या, रोटी के. रूप में 
पाप आता है | वह पाप जीवन का पतन करेया । 

हमारे यहाँ प्रासुकः कामों की वद्धी चर्चा चला करती है। 
ग्रातुक काम वह कहलाते हैं जिनमें हिंसा न हो या अल्यत्य हिंसा 
हो । दो जुएवाज आमने-सामने बेठ गए | ताश का एक पत्ता उठा कर 
फँका और हार-जीत हुईं और हजारों इधर के उघर हो गए । ऊपर- 
ऊपर से ऐसा मालूम होता है कि इसमें कोई हिंसा नहीं हुईं | दुकान 
करते हैं तो हिंचा होती हे, दफ़्तर जाते हैं तो हिंसा होती है, जीविका 
के लिए कुछ और करते हैं तो थी हिंसा हुए बिना नहीं रहती, किन्तु 
जुआ खेलना ऐसा ग्रासुक काम है कि उसमें हिंचा नहीं है | बहुतों की 
ऐसी समझ है | मगर विचार करना चाहिए कि यह सहारंभ है या 
अल्पारंग है ? अनीति है या नीति है ? आप विचार करें या न करें, 
शास्त्रों व निर्णय क्रिया हे और साफ बतला दिया है कि सात कृब्य- 
सनों में जुआ खेलना पहला व्यसन है |. मांस खाने और मद्य पीने की 
गणना वाद में की गई है, पहले जुए की ही गर्दन पकड़ी गईं है। 
यद्यपि जुआ सेलने में वाहर से कोई हिंता दिखाई नहीं देती, मगर 
अन्दर हिंसा का क्रितना गहरा दाग है जो दूर-दूर तक न जाने कितने 
परिवार को उजाड देता है, सिक् एक पत्ते के रूप में। जुआरी का 
अन्त:करण कितना संक्लेशनय रहता. है, कितना व्याकुल रहता है 
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और जुए को वदोलत कितनी अनीति और कितनी वुराइयाँ जीवन में 
प्रवेश करती हैं, इन बातों को आप चाहे न देख सकते हों, मगर 
शास्रकार की दूरदर्शी दृष्टि से कुछ दिपा नहीं हैं । 

इस ग्रकार हम देखते हैं कि तंसार के सोचने का ढंग कुछ 
ओर होता है और शात्रकारों का ढंग कुछ ओर ही होता है | 

तो आशय यह हे कि अन्न अपने आप में जीवन को बहुत 
महत्वपूर्ण आवश्यकता है | कपड़े की भी आवश्यकता है और दूप्तरी 

गीजों की भी आवश्यकता हे परन्तु पेट भरने की आवश्यकता सबसे 

पहली है । अब इतना महत््ववूर्ण है कि संतार भर का घन एक तरक 
पड़ा है और अन्र एक तरफ पड़ा हैं तो तराजु में अब का पलडा 
भारी रहेगा और दूसरी चीजों का पल्नड़ा हल्का रहेगा । 

जेनाचार्यों' ने सम्राट्‌ विक्रमादित्य का जीव्रव लिखा हे | एक 
वार सम्राट्‌ हाथी पर सवार होकर निकल रहे थे | मंत्री और पेनापति 
पास में बेठे थे | जब अनाज की मंडी में से सबारी निकली तो सम्राद 
ने अपने मंत्री से कहा-- कितने हीरे विखरे पड़े हैं /? 

मंत्री ने इधर-उधर आँखें घुमाकर और आंखे फाड-फांड का 
देखा | उसे कहीं हीरे नजुर न आए | तब वह बोले--हुडूर, हरे 
कहाँ हैं ? 

सम्राट ने कहा-तुम्हें मालूम ही नहीं कि हीरे कहाँ पड़े हैं / 
इतना कह कर सम्राट उद्चल कर हाथी से नीचे उतरे और घूल् में ते 
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त्रत्ञ के उन बिखरे दानों को उठा कर बड़े ग्रेम से खा गए |#% फिर 
सत्राद ने कहा--अंब के यह दाने पेरों के नीचे कुचलने के लिए नहीं 
हैं| इन हीरों का महत्त्वपूर्ण स्थान मुँ ह के सिवाय और कहाँ है? 
यही इनके लिए तिजोरी है और सुरक्षित स्थान है | 
सम्राट वे फिर कहा--जो देश अन्न का अपसान करता हैं, 
उसके विपय में जितनी लापरवाही करता है, वह उतनी ही हिंसा 
करता है और उतनी दूसरों की रोटियाँ छीनता है, दूसरों के कंठ 
मसोसता है |? और कहते हैं--वह अबर्पर्णा देवी साज्ञात्‌ आई और 
उसने कहा - ठुमने मेरा इतना आदर किया है अतः तुम अपने 
जीवन में कमी अब की कर्मी महसूस नहीं करोगे | तुम्हारे देश में 
अन्र का भण्डार अत्तय रहेगा । 
अरण्यक में कहा हैः-- 
अन्न न निन्यात्‌ । 
अथात्‌ू--अन्त की निन्‍दा मत करो, अवहेलना और तिरस्कार 
मत करो । यही कारण है कि भारत की संस्कृति में जूठन छोड़ना 
पाप समझा जाता है | यानी जितना भोजन आवश्यक हो उतना ही 
लिया जाय और चूठन छोड़ कर मोशियों में व्यर्थ न वाया जाय । जो 
जूठन छोड़ते हैं वे अच्च देवता की अवहेलना करते हैं | 
इस तरह अब का एक-एक दाना सोने के दाने से भी महँगा 
# देखिए, उपदेश-तरंगिणी | 
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है । सोने के दानों के अभाव में कोई मर नहीं सकता, मगर अब के 
दानों के विना हजारों नहीं लाखों ने छुटपटा कर गण त्याग दिये हैं | 
परिस्थितियाँ आने पर ही अच की अतली कद मालुम होती हे। 
जिनके यहाँ भण्डार भरा हैं वे मले अन्न की कदर ने करें, संगर एक 
दिन आता हैँ कि भंडार खाली होते है और अब अपनी कदर करा 
लेता है । 

अन्र रहेगा तो पम, ज्ञान, विज्ञान वगरह: सब खड़े रहेंगे 
ओर यदि अब न रहा तो वह सब भी काकूर हुए विवा ने रहेंगे। 
आप जानते हैं न कि जेनसाहित्य-मूल आगमताहित्य का वहुत-सा 
भाग विव्छिय हो गया हे | वह कहाँ चला गया ? कैसे चला गया ? 
आपने सुचा होगा कि बारह वष का घोर अकाल पड़ा और उत्त तमय 
॥बर के एक-एक दाने के लिए इन्सान मरने लगे | उत्त प्तमय पंट का 
प्रश्न ही सब से बढ़ा और महत्वपर्ण ग्रह्न वन गया ओर उत्तके 
आगे स्वर्ग ओर मोत्ञ के ग्रश्न गोंए हो यए्‌ । जेब इतिहास कहता 
है कि वह विशाल साहित्य अब के अभाव में, भूख को भयावक 
जालाओं में भस्म हो यया । कहते हैं-लोग हीरों और गोवियां है 
पिटारे भर कर लाते थे, वह पिठारा अर्पण करते और हजारों मिव॑र्त 
करते थे, और साथ ही आऑँसुओं के मोती अर्पण करते तब कहे 
मोवियों के बरावर जवार के दाने'मिलते थे | उन्हीं पर क़ित्ती वह 
गुजर किया जाता था | जब ऐसी स्थिति थी तो वह ज्ञाव, विश्ीवि 
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बेचार और विवेक कहाँ ठहरता ? बड़े-बड़े सन्‍्त, लायी और वेशा्गी 
जिनको जाना था वे तो संधारा करके आगे का दुनिया में चल गय॑ 
फर जो नहीं जा सके, वे लोग घवरा गये बूख के मारे / उस समय 
की परिस्थिति पर विचार कीजिए । जो साधक एक दिन वढी शान से 
सात्राज्य को मी ठुकगा कर आये थे वे ही अब के थोड़ेने दावों के 
अमाव में-रोटी न मिलने पर-डगमगा गये । 
वास्तव में यह जीवन का प्रश्न हे | इसका टीक तरह से अध्य- 
यन करेगे तब तो हमें राह मिलेगी ओर चिन्तन नहीं करेंगे तो राह 
नहीं मिलेगी । सही चिन्तन करने पर आपको स्पष्ट मालूम होने 
लगेगा कि वास्तव में भाग्यशाली वही हे जिसकी अब सम्बन्धी आव- 
श्यकताओओों की पूर्ति हो जाती है और जिसकी यह आवश्यकता-ूर्ति 
नहीं होती, उसके भारव का कोई अर्थ नहीं रहता | 
'मयर आजकल लोगों ने पुणथ की कसौटी दसरी ही बना 
| वे जीवन के पुएय को हीरों, जवाहरात, सोने और चाँदी 
लि हैं । जहा हांत का ज्यादा ढेर ल्या हो वहाँ ज्यादा पुराय 
संमका जाता हैं | सगर जब पुण॒य को इस रूप में तोलना शुरु क्रिया 


ही जय 


जादव मे सब से पहले यड़वड़ शुरु हुई । इस सम्पन्ध में आपको 


चारा है कि शात्रक्वर क्या कहते हैं, आप वया कहते हैं, और 
दूसरे साथी क्या कहते हैं ! 


बोझ विचार कीजिए | गम्भीर होकर सोचिए | एक गृहस्थ 
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[ अ्दिसा-दर्शन 
है, उत्तके यहाँ खेती-बाडी का घन्धा होता हे | वह परिश्रम के द्वारा 
रोटी कमाता हे, न्याव-नीति में रहता है | दूसरा परिवार एक कत्ताई 
का है । उसके यहाँ प्रतिदिन हजार पशु कत्ल किये जाते हैं और इस 
धन्‍्धे के कारण उसके यहाँ हीरों और जयाहरात के ढेर लगे हैं। अब 
अगर किसी को जन्म लेना है तो इन दो परिवारों में से किस परिशर 

में जन्म लेना पुएय हैं ? उसका धर्म उसे क्रिघर ले जायगा ? अगल्ला 
जन्म वह किसान के यहाँ या कमाई के यहाँ लेगा ? घरमनिष्ठ क्रितान 
' गरीब तो है मगर शास्रकार कहते हैं कि अचली पुएय वहीं है ओर 
वह पुण्यानुवंधी पुराय हे जो यहाँ भी प्रकाश देता हे और आगे भी 
प्रकाश देता है और रोशनी पे रोशनी चलती जाती हैं। ग्राखाडी 
भाषा में कहते हें-- उससे सुखे सुले मोक्ष ग्रात्त होता है (#? 
पापाचार क्रे द्वारा रुपये, पेसे, अठवियाँ और चतब्रियाँ ज्यादा 
मिल गईं तो क्रिस काम की ? रोटी किक, शिचार और नीति के 
साथ मिल जाय तो वह पुएय का मार्ग है | दुनिया भर के अत्याचार 
के बाद और खन वहा कर अगर हीरे और मोती भी मिल जाएँ तो 
हमारे यहाँ वह पुएय का मांग नहीँ माना गया है । 
.. आप क्या कहते हैं ? किस परिवार में जन्म लेना पसन्द करते 
हैं ? हमारे यहाँ एक श्रावक्र बे, जो बड़े विचारशील हो जुच्े हैं, वह 
कहा है कि मुझे अन्याय और अत्याचार के सिंहासन पर यदि चेक 
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अन्न का महत्व ] 
करती का साम्राज्य भी मिले तो नहीं चाहिए ओर अवन्त-अनन्त काल 
तक के लिए भी नहीं चाहिए | मेरे सत्कमों के फल रूप, मेरी तो 
यही भावना है कि मुझे अगला जन्म है न लेना पड़े । अगर जन्म 
णना पड़े ही तो मैं ऐसे क्रिसी परिवार में हैँ जन्म लूँ जहाँ विवेक 
हो, विचार हो, न्याय और नव हो; किर चाहे उस परिवार 
"रतन मांजने का ही काम मुझे क्यों न करना पड़े / 

यही ठीक-ठीक निर्णय है । आपके शवजां का यह निर्णाय 
भारत की यूल्र संस्कृति का निरय हैं और यह वह विर्ण॑य हे जो 
जनधर्म का अपना निर्णय है | जम जा मस्ती हे, जो आन+ 
वह अन्यत्र कहाँ है ? । 

ये आप से प्रद्धता हैँ -दो यात्री चलने जा रहे हैं। बहुत बडा 
गदान हैं, सेकड़ं क्ोतों तक गाँव नही है। भयड्डर रास्ते से गुजर . 
'ह है | उन दोनों को भूख लग आई | भूख के मारे छुटपटाते हुए 
स्याउल हाते हुए चले जा 'हे हैं । उस समय अकस्मात वे एक तरफ 
व यछ पढ़े हुए देखते हैं | उन्‍ह देख कर वे अपने क्रो भाग्यशाल्री 
पमभात हैं और फ्रसला करते हैं कि यह तेश और वह बेर | अर्थात 
+ देना उन थेज्नों का वेंटवारा *# लेते हैं | वे श्ेल्नों के पास पहुँचते 
€ 47 अपने-अपने थेले को पालत हैं । एक में भने चने निकलते है 
अफ दुसरे में हीरे और मोती निऊलते हैं । अब आप निर्णय कीजिए 
कि वास्तव में कौन ँगचशाली है और किसके अब का उदय छुआ 
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है ? जिसे जाहरात का मेला मिला हे वह उन्हें लेकर अपने पिर पे 
मार लेता है और कहता है कि इनकी अपेन्षा तो दो गुद्ठी चने मिल 
जाना ही अच्छा था / उनसे ग्राण तो वच जाते / ऐसी स्थिति में 
जीवन को दृष्टि प्रे उन हीतें ओर मोतियों का क्‍या गृल्य है ? 

जिसे अच्र का थला मिला, वह वाग़-बाग़ हो जाता है कि 
न जाने किस जन्म का पुएय आड़े आ यया है | 

इसके लिए में तो कहँगा कि शात्रों को भी टटोलने को जरू- 
रत नहीं हैं, सिर्फ जीवन की टटोलने की जरूरत है. और अ्रध्ययव 
करने की आवश्यकता हे 

भारत की संस्कृति के एक आचाय ने कहा कि अब को सिन्‍्दा 
करना पाप हे | ज़्ठन छोड़ना हमारे यहाँ हिंसा हे, क्योंकि वह अब 
का अपव्यय है, ओर कम खाना पृरय हे | कम खाना तो पुण्य हैं, 
मगर खाने को कम मिलना क्या है ? आपके सामने तीच चीजें हैं-- 
ज्यादा खाना, कम खाना ओर कम साने को मिलना । ज्यादा खाने के 
विपय में तो आपने कह दिया कि यन्यक्ारों का कहना है. कि ज्यादा 
खाने वाला अगले जन्म में अजगर वनता है । और कम खाना धर्म 
माना गया है | अपने यहाँ जो जनोदरी तप है और जो अनशन के 
बाद आता है, वड़ा उत्कृष्ट तप है | तपों में एक के बाद दूसरा झोरे 
दूसरे के वाद तीतरा सूद्य होता जाता हैं; याची महत्ववर्ण होता 
जाता है। एक आचार्य ने कहा है कि अनशन की अपेक्षा ऊर्वीदर 


जी 
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तप वड़ा ही महत्पूर्ण है | इसका कारण क्या हैं ? अनशन तप नें 
विल्कुल्न ही नहीं खाया जाता, खाने की तरफ ध्यान ही नहीं दिया 
जाता, मगर उनोद्र में कम साया जाता है | खाने के लिए वेठना 
और जब स्वादिष्ट चीजों के खाने का मजा आ रहा हो तो भी अधूरा 
खाना मुश्किल होता है । किये जाते हुए भोजन के रस को बीच ही 
में छोड़ देना, भोजन विलकुल ही न करने की अपेक्षा अविक त्याग- 
वृत्ति माँगता है | यह घड़ा इन्किलाब है, क्रान्ति है। इस प्रकार 
कय खाना हमारे यहाँ घर्म माना गया है।.... 
पर खाने को कम मिलना क्‍या हे? इसे पाप मानते हैं । 

भारत की संस्छृति कहती है कि कम खाना तो धर्म है किन्तु कम 
खाना मिलना पाप हे । जिस देश के बच्चों, यूट्रों और नौंजावनों को 
खाना नहीं मिलता है, उस देश की व्यवस्था करने वालों के लिए भी 
वह गुनाह है | कम खाने की शिक्षा अवश्य दी गईं है, पर खाना 
कम वर्यों सिलना चाहिए ? कम खाना मिलना अपने आप में एक 
पाप है, और ऐसी बुराई हे 
करती है । 

. इस विवेचन से यह स्पष्ट है कि धर्म को, पुएय की या सत्कर्म 
को हीतों और मोतियों से तोलवा गलत वात हैं और यह गलत 
यह पकइ ली यई है | उसे तो जीवन करी आवश्यकताओं ते .] 


जो हजारों दूसरी वुराइयों को पैदा 


चाहिए | जीवन की किसी मी अनिवार्य आवश्यकता कोौ-हीरतें 
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हरात से साक्षाव्‌ पूर्ति नहीं हो सकती । सोने की रोटियाँ खाक, 
मोतियों का शाक वनाकर और हीरे का पानी? पीकर कोई अपने 
ग्राएं की रक्षा नहीं कर सकता | उसके लिए तो अब की ही आपव- 
श्यकता पड़ती है | अमीर हो या गरीब, दोनों को अन्र की राहपफर 
चलना होता है | आखिर जीवन तो जीवन की ही राह पर चलेगा | 
इस सम्बन्ध में एक आचार्य ने कहा है।-- 
पृयिव्य॑ त्रीरि सत्नानि, जलमन्न' सुभाषितम्‌ । 
मूह: पाषाणखण्डेधु, रत्नसंशा विधीयते ॥॥ 

यह संस्कृत का पद्त है, जिसका मेंने हिन्दी में पद्चानुताद इस 
तरह जिया है।-- 

भूमंडल में तीन रत्न हैं, पानी अन्न सुभाषित वाणी । 

पत्वर के ठुकड़ों में करते, रत्न-कल्पना पामर प्राणी ॥ 

वास्तव में इस प्रथ्वी पर तीव ही रल चमक रहे हैं--जल, 
अब और सुभाषित वाणी । नदी, तालाब या नहर में जो जल वह 
रहा है, उत्के एक-एक बूंद की मोतियों और हीरोंसे मी ठुलना नह 
की जां सकती | जो तोलता है वह गलती करता है। और अब का 
एक-एक दाना चमकता हुआ रत्न है, जिसकी रोशनी हीरों की चमक 
को भी मात करती है । वीसरा रत्व है तुभावित वाएी अथोत्‌ मी 
वोल | ऐसा बोल, जो लगे हुए घाव पर मरहम का काम करें, गे 
का उपह्र अप॑ण कर दे, वेगानों को अपना बना दे और जब मु हैं 
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ते निकले तो ऐसा लगे ह्रि फूल कर रहे है ऐसा तुभापित भी रत्न है। 
जो मृढ़ हं--यहाँ आचार्य बढ़ शब्द का अयोग कर रहे है 
तो मुझे भी करना पड़ रहा है, अन्ञानी हैं, वे पत्थर के टुकड़ों में रत्नों 
| कल्पना करते हैं । झ्िन्तु एवोक्क तीन रन और हैं और यह चम- 
कते हुए पत्थर के टुकड़े और चीज हैं। ह 
पवायणकाल की घटना में ऐसा ही पुन्द्र तथ्य कहा गया 
हैं ।# जब रामचन्द्रजी चौदह वर्षो' का वनवास भोग कर, शबण से 
लड़ाई लड़ने के वाद सीता और वानरों को साथ लेकर अयोध्या 
लोटे तो परिवार के लोग और बड़े-बड़े सेठ-साहकार उनके स्वागताय 
पामने यए | हजारों की पंख्या में जनता वहाँ जा पहुँची | रामचन्द्रजी 
ने सुव से क्तेम-कुशल पृद्ठी तो एक ही अरन क्रिया-घर में सब 
टीक है, धान्य की कमी तो नहीं हे ? 
उड लोग रामचन्द्रजी के प्रश्न का गर्म नहीं समझ सक्के। 
उन्होंने तोचा-यालूम होता है, महाराज ये आये हैं। तमी तो 
यह नहीं एड्ा ह्ि--रत्व-मंडार तो भरे हैं ? और यह भी नहीं ए्ला 
कि घर में द्वितना घन है ? +रन्‌ यह पूछा कि घर में धान्य की कमी 
तो नहीं है / इस तरह लोग कहने लगे--बन में खाने को नहीं 
मिला, इेतीलिए पहासप के ध्यान नें रोटी हेँ। रोटी शह्यगई हे। 
जोयों की इस भावना की समझने में पमचन्रजी को देर नहीं 
# देखिए , उपरेश-तर गिगणी | 
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लगी । उन्होंने सोचा--जिनकी पेट भरे हुए हैं उनकी निगाह अन्न से 
हट कर अन्यत्र भटक गई है | इसीलिए ये लोग मेरे अश्न के महत्त 
को नहीं समझ सके और मुस्कराने लगे हैं । 
ह रामचन्द्रजी अयोध्या में आ गये | एक दिन क्रह्म गया कि 
महाराज रामचन्द्रजी वनवास से सकुशल लोट आये हैं, तो नगर- 
निवासियों को ग्रीतिभोज देना चाहते हैं, अतः सब लोगों को निमंत्रण 
है । अमुक समय निश्चित कर दिया गया और सब लोग आ पहुँचे । 
न्योता सब को प्यारा होता हे | साधारण घर का मिले तो भी लोगों 
को वह बड़ी चीज मालुम होता है; किर कहीं सत्नाट्‌ के घर का मिले 
जाय तब तो कहना ही क्या है ? आज जवाहरलाल नेहरू के यहाँ 
यदि किसी को एक गिलास पानी ही क्यों न मिलन जाए, देखिए, 
उससे भी अभिमान की कितनी अधिक पुष्टि होती है | हाँ, वो नियत 
समय पर सव लोग जीमने आये ओर पंगत वेठी। रामचद्जी ने 
कहा--भैया, हम अपने हाथों से परोसेंगे ! ओर फिर परोसना शुरु 
किया | हीरों और मोतियों की मरी हुईं थालियों आई | गम ने एक 
एक मुट्ठी सब की थाली में परोस दिये / 

भारतीय परम्परा है कि जिमाने वाले की आज्ञा मिलने पर ६ 
भोजन करना आरण्म किया जाता है । लोगों वे सोचा कि हीरे ता 
तो पहले-पहल मेट-स्वरूप परोसे गये हैं, भोजन तो अब आएगा 
मगर रामचन्द्रजी ने हाथ जोडु कर विवेदव क्िया-भीज 


है रेक्ष | 


अन्न का महत्व | 


ऋर्म कीजिए | । 

लोग पशोपेश में पड़ गए कि अब वया खाए ? खाने को कोड 
चीज तो परोसी ही नहीं यई है ! 

रामचन्द्र वोले--क्या हुआ ? एक-एक हीरा लाखां के मूल्य 
का है, अनमोल है| आप सोच-विचार में क्यों पढ़े हैं # 

लोग बोले--महाराज, अनमोल तो हूं, .मंगर इनसे जेब 
अवश्य मरी जा सकती है, पेट नहीं भरा जा सकता | पेट तो पेट के 
तरीके से ही भरा जाएगा | 

राम ने फिर कह्ा--वरद्धी तुन्दर चीजे हैं ! ऐसी चीजें तो 
देखने में भी नहीं आती | यह तो पेट के लिए हैं | 

लोग कहने लगे--मगर इन्हें पेट में डाले केंसे ? यह पेट की 
नहीं, जेब को खुराक है | 

अव रामच-द्रजी ने अतली मम खोला । वोलें--उस दिन 
मेने प्रश्न किया था कि वर में धान्य की कमी तो नहीं हैं, तो तुम 
लोग पन के मद में हसने लगे थे | तुम्हारी आँखों में तो धन का 
गहत्त है । तुम्हें हीरे और मोती ही चाहिएँ | ध्ान्य की जरुरत ही 
क्या है ! वत्त, धन मिल गया तो ठीक हैँ, उत्ती से जीवन 
निम जाएगा | 

रेतके वाद राग्रचद्धजी ने फ़िर कह्ा--अब आप समझे सर्य । 
पर त पहला नम्बर पान्य का है | थान्य मिलेगा तो धन कमाने के 


जप 


[ अर्दिसा-दर्शन 


लिए हाथ उठेगा ओर धान्य नहीं मिलेगा तो एक क्रौंडी कमाने के 
लिए भी हाथ नहीं उठ सकता / तुम्हारे संक्य गलत रास्ते पर 
चले गये हैं, अतः सही स्थिति तुम नहीं समझ रहे हो। अत्र की 
उपेज्ञा जीवन की उपेक्षा है । अब का अपमान करने वाला शा 
अपमानित हुए गिना नहीं रह सकता | जिम देश के लोग अब को 
हीन दृष्टि से देखने लगे, वह देश दुनिया के द्वारा हीन-दष्टि से क्यों 
न देखा जायगा ? 

अब की समस्या जीवन की श्रमुख समस्या हे । इसी कारण 
भगवान्‌ ऋषभदेव जब इस संसार में अवतीर्ण हुए और उन्हें भृत्री 
जनता मिली तो धर्म का उपदेश देने ते पहले उन्होंने आजीविका 
का ही उपदेश दिया और उसमें कपि ही एक मात्र ऐसी आजीविका 
थी जिसका सम्बन्ध साक्षात्‌ उदरपर्ति से था। हजारों आचायों' ने 
उनके उपदेश की अघर उठा लिया और कह्ा क्रि उन्होंने खना 
पुण॒य आप्त किया कि हम उसकी कोई सीमा नहीं बाँध सकते। भग- 
वान्‌ ये जो आरयव्रत्ति पिललाईं उसका वर्ण॑ंव आचायों' ने भी क्रिया 
और मूल स॒त्रकारों ने भी किया । 

लोग कह सकते हैं कि उस समय मगवान्‌ रहस्थ थे, इस 
कारण उन्होंने गृहस्थी का मार्ग पिखला दियां | बात ठीक है, हॉपि 
को सभी शहस्थ का--संपार का सार्य कहते हैं । कोन कहता हे कि 
वह मोक्ष का मार्ग है ? मगर ग्श्न तो नीति और अनीति का हे 


डा, 
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न्प्ता 


अन्न का महत्व ] 
गृहस्थ की आजीविका दोनों तरह से चलती हे | कोई गशहस्थ नीति 
ते अपना निर्वाह करता है और कोई अनीति से, जुआ खेल कर, 
कत्लखाना खोल कर, शिकार करके, चोरी करके या ऐसा हीं कोई 
और अनीति का घन्धा करके निर्वाह करता है | आप इनमें से किसे 
अपेक्ताइत अच्छा समकते हैं ? 

जहाँ नीति हे वहाँ पुण्य है । भगवान्‌ ने संसार की नीति 
सिखलाई, अनीति नहीं सिखलाई | शिकार खेलना सिखा देते तो 
वह भी एक आजीविका का मार्ग है पर वह अनीति का मार्ग हे। 
अतरव भगवान्‌ ने नहीं सिखाया | 

जम्वृद्ीपग्नन्नप्ति सत्र में, जहाँ युगलियों की जीतनलीला का 
वर्णन है ओर यह उल्लेख हे कि भगवान्‌ ने उन्हें तीन. कर्म सिख- 
लाए | यह भी कहा है-- 

प्यादियाए उवदिसंद | 

अधांत्‌ गया के हित के लिए, कल्याण के लिए यह सब 
कलाएँ सिखाड़े' | 

भगवान्‌ के द्वारा उन कलाओ। का पिखलाया जाना रिप्ट पढ़ें 
को हरयन्ञा नहीं था | एक वृद्रा, सर्दी के मौसम में, यज्ञ के क्िनारें- 
किनारे जा रहा था | उसका पेर फिसल्‍ले गया और वह गड्ा में गिर 
प्ञ । जब पिर ही पड़ा तो बहने लया--' हर गन्ना, हर गज्ञा !? 
इसे रिपट पड़े को हर गद्ला कहते है । भगवान्‌ ने इस तरह शिना 


[ अहिसा-दर्शन 


पमके-ूमे कल्ाएँ नही तिसल्ाई' । उन्होंने किक भे सत्र किचन 
जिया, नीति पर नियाह खर्ी ओर य्रज। क्ले कल्याण क्री कत्यना 
की । लोगों करो नरक के द्वार पर पहुँचाने करे लिए ही, करन कल्याण 
के मार्ग पर आरड़ करने के लिए, पक्षत् बनाने के लिए नहीं, करन्‌ 
्॒न्तान की इन्‍्तानियत की कायम रखने के लिए ऋषि आदि ऋलाओं 
का शिक्षण लिया | 


२३५-६-३ ० 
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हिंसा और अहिंसा का ग्रर्न इतना टेढ़ा है कि जब तक 
गहराई में पैठ कर, इन पर विचार नहीं करेंगे, तव तक उसकी 
वास्तविक रूप-रेसा हमारे सामने नहीं आ सकेगी | अकसर देखा 
जाता हे कि लोग शब्दों की पकड़ कर चल पड़ते हैं, फलतः उनके 
हाथ में किसी तत्त का केवल एक खोखा मात्र रह जाता है और रस 
उप्का निचुड़ जाता है । जिस फल का रस निल्‍्रद्ध जाता है और 
केबल ऊपरी सोखा ही रह जाता है, उसका कोई मूल्य नहीं होता । 
वह केवल भार है। उसका ओर कोई श्र नहीं है । हिंसा-अहिंसा 
के सम्बन्ध में भी आजकल यहीं देखा जाता हे | प्रायः लोग हिंता- 
अहिंसा के शब्दों की ऊपर से पकड़ कर वेठ गये हैं, इस कारण उक्त 
शब्दों के मीतर रहा हुआ गर्म उनकी समस्त में नहीं आ सक्रा है । 

हिंता और श्रहिंता का मम तमझाने के लिए कई दिनों से 


[ अहिसा-दरशन 
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आपका समय लिया जा रह्य है । उत्तका उपयोग केवल मनोरंजन करे 
एप में नहीं करना है | हमारा आशय है कि अहिता की स्पष्ट रेखा 
जनवा के सामने आनी ही चाहिए और जब तक वह नहा आएगी, 
हम धर्म के ग्रति और समाज के ग्रति भी प्रामाणिक नहीं रहेंगे | 
अतएव वारीकी से सोचना चाहिए क्नि हिंसा-अहिंता क्या हे ? 

यह एक लग्बी चर्चा है । अक्‍तर लोग जब इत्त शर्त फ 
विचार करने के लिए शात्रों के पन्‍ने पल्रटते हैं तो पहले ते ही ढुद्ढ 
आग्रह रख कर चलते हैं | और जब इस तरह चलते हैं तो उनका 
आयह एक तरफ टकयता हे और शात्रों की आवाज दूसरी तरफ 
टकराती हैं । ऐसी स्थिति में ग्रायः आग्रह की आवाज तो तुन ली 
जाती हैं और शात्रों की आवाज के स्वर दूर जा पड़ते हैं, तुनाई 
नहीँ देते | मगर इससे सचाई हाथ नहीं आती, वास्तविकता का 
पता नहीं चलता; सिर्फ थोड़ा-सा आत्म-सन्तोष मिल पाता है। 
अतएव यह आवश्यक हे क्रि किसी भी तत्व पर विचार करते समय थ 
हमारी बुद्धि निषत्ञ हो | तटस्थ बुढ्षि ही सच्चा निर्णय दे सकती है । 

एक न्यायाधीश है और वादी तथा ग्रतिवादी उसझे न्यायालय 
में आते हैं । किन्तु न्यायाधीश यदि ज्िसी एक के पक्ष में पहले ते 
ही बुद्धि रस लेता है तो वह जज की कुर्सी या न्याय के सिंहासन का 
उत्तददायिल पुरी तरह नहीं निमा सकवा। आपको ज्यों ही यह बात 
मालूम पड़ती है, आप उस न्यायालय को छोड कर दूसरे न्यायालय. 


. है४९ | 


की 


और सीट जा किती 


में जाने की आना करते हैं | यंधषि यह ठीक है कि फसलों किसी 
एक के ही हके में होगा, किन्तु निर्णय देने मे पहले ही यदि निर्णय 
क्र लिया जाता है और दिमाग में पहले से ही पत्तपात का भा भरे 
लिया जाता है तो न्याय की उत्तरदायिल ठीक-ठीक अभंदी नहीं किया 
जा सकता । परतपात वी दुग्ध आती है तो कर्तव्य घुँघला पढ़ 
जाता है । यही बरतें शात्रों के सम्बन्ध में मी होती है । अतः जब 
हम किसी भी शाख्रीय विषय पर गहराई ते विचार करने के लिए 
उद्यत हों तो पहले अपनी वुद्धि की निष्पक्ष अवश्य वनों लें, तंटरंथ 
जरूर रखे । निणक्ष बुद्धि रख कर चलेंगे तो सिद्वान्त ओर जीवन 
को भी परखेगे और सभी एवं देश के कर्तव्यों की भी परखेंगे । 
छन्यथा शा्रों की गदन भी मरोडेंगे ओर अपने जीवन की भी नहीं 
परख सकेंगे | आचार्य हरिसेद्र ने एके बड़ी सुन्दर बात कही है: 

आंग्ररी बत निनीपतति युजित, तन्न सत्र मतिएस्य निविष्टा । 

पत्षपातरद्दितस्‍्य ठें युकितर्यत्र तंत्र मतिरेति निवेशम |) 

जब कदाय्रही भर पत्तपाती मनुष्य किसी सिद्धान्त पर विचार 
बरता है, तब वह शातत्रों को, दलीलों का और उर्क्तियों की मी 
खींच कर घसीटता इतर वहीं ले जाता है जहाँ उसकी बुद्धि ने पहले 
से ही कदम जगा लिया है। ऐसे लोग शाल्र के आशय को झोर 
आवचित्य को भी नहीं देख पाते | बस, उनकी ध्येय यही होता है कवि 
किस प्रकार मेरी पारणा को पृष्टि मिले । किन्तु नो पत्तपात से रहित 
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होता है वह अपनी बुद्धि, कल्पना या धारणा को वहीं ले जाता है 
जहाँ युक्ति या शात्र का कथन उसे ले जाता हे | 
पक्तपात किसे कहते हैं ? पत्त का अथ पंख? हे | पत्ती जब 
उड्धता है तो उसके दोनों पंख ठीक और सम रहने चाहिए। तभी 
वह ठीक तरह से गति कर सकता है, उदान भर सकता हे और 
लम्बे-लम्बे मेदानों की कपाटे से पार कर सकता है | अगर उस पत्ती 
का एक पंख टूट जाय तो वह उड़ नहीं सकता | इसी प्रकार जहाँ 
पत्तपात हुआ, मनुष्य एक पक्ष के सहारे चला वहाँ पिद्धान्त, विचार 
और चिन्तन ऊँचे नहीं उठते हैं । वे रेंगते हैं | तो पक्तपात का अथ 
है--सत्य के पंख टूट जाना | आवश्यकता इस चीज की है कि जब 
हम सिद्धान्त के क्रिसी विषय पर विचार करें तो अपना दिल ओर 
दिमाग साफ रक्‍्खे ओर गम्भीर विचार-मंथन से सत्य का जो मक्खन 
निकले उसे ग्रहण कर लेने को तैयार रहें । 
पहले हमारी बुद्धि विशाल थी तो हम आमह को, अहंकार 
को और किसी एक व्यक्ति को महत्त्व नहीं देते थे किन्तु सत्य को 
अवश्य महत्त्व देते थे ओर सत्य की पुजा करते थे | जहाँ सत्य को 
पुजा होती हे वहाँ ईश्वर की पृजा है | नारियल चढ़ा देना, नेवेद्य 
चढ़ा देना या मस्तक भुका देना पुजा नहीं हे, किन्तु सत्य की एजा 
ही इंथर की सची पृजा करना है । 
जो मनुष्य वटस्थ भाव से आये बढ़ता है ओर अपनी वद्मूल 
२४४७ | 
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मान्यताओं एवं आग्रह को ठुकरा देता है और उसके बदले सामने 
आने वाले सत्य के समच्त नतमस्तक हो जाता है, सत्य को वन्दना 
करता है, वही मर्म को पा सकता है, वही अपने जीवन को छतार्थ 
कर सकता है, चाहे वह नोजवान हो, बचा हो या वृढ़ा हो, ग्रहस्थ 
हो या साधु हो, वह अपने आप में वहुत ऊँचा उठ सकता है । 
उतके जीवन की दौड़ ईंथरीय दौड़ हैं। वह अपनी महत्ता को 
अधिकाधिक उचाई पर लें जाता है, गिरावट की ओर नहीं ले जाता। 
सत्य का मार्ग तुगम नहीं है । वह बड़ा पेचीदा है और टेढ़ा 
है | इतना टेढ़ा कि जिसके लिए भारत के एक सन्त ने कहा है:--- 
छ्लुगस्व धारा निशिता दुरत्यया, 
दुग पथस्तन्‌ कवयो बदन्ति ॥ 
“-केठोपनिपद्‌ 
अर्थात्‌-छुरे की घार पर चलना कठिन है । जिस मार्ग में 
छुरे विद्ठे हां और तलवारों की नोके ऊपर की उठी हों, उस मार्ग 
पर चलने वाला, नाचने वाला क्रितनी सावधानी से और. क्रितनी बड़ी 
तेयारी के साथ एक-एक कदम रखता है और जितनी वटस्थता रखता 
है और आसिर नाच ही जाता है | मगर सत्य की राह छुरे की थार से 
भी टेढी हैं और रिद्वान्‌ उसे दुर्गम बताते हैं । बढ़े-बड़े विद्वान भी 
वहाँ चलते-चलवें गडवड्‌ में पद जाते हैं | 
किन्तु इसमें किसी से घृणा या द्वेष करने क्री आवश्यकता 
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नहीं है । यह तो मार्ग ही ऐसा है क्लिडिय जाना, फ्रिसल जाना 
या विचलित हो जाना कोई बड़ी वात नहीं हे | यीता में कृष्ण ने 
भी कहा है।-- 
कि कर्म किमकर्मेति कबयो5प्थत्र मोडिता: । 

अथात्-कर्म क्या है ओर अकर्म क्‍या है ? धर्म क्या है और 
अपर्म क्‍या हे ? पुएथ क्या हे और पाप क्या हे ! इसका निर्णय 
करने में बड़े-बड़े विद्वान भी चक्रत जाते हैं । 

अतएव इस माय पर पंडिताई का भार लादू कर भी नहं 
चला जा सकता | इस पर तो सत्य की हृष्टि लेकर, अपने आपको 
सत्य के करणुं में समर्पित करके ही चला जा सकता हे--चल। जाना 
चाहिए । व्यथ की पणिड्ताई का भार लाद कर चलोगे तो निरंय 
नहीं कर सकोगे | सत्य के प्रति यदयदभाव और सहज भाव लिए 
हुए साधक चलेगा तो सम्भव है उसे सत्य का पता लग जाय | इसके 
अभाव में विद्वान भी सत्य की काँफ़ी नहीं प। सक्रता । 

आपका अध्ययन कितवा ही अह्प क्‍यों न हों, यदि सत्य को 
ही आपने अपना लक्ष्य ववा लिया है और सहज भात्र से उत्ते अहण 
करने के लिए आप तेयार हैं तो अवश्य ही सत्य के विक्रट पहुँच 
सकते हैं | इसके विपरीत बड़े-बड़े विद्वान भी अहंकार और पादिवत्य 
के फेर में पद्ध कर सत्य के द्वार तक भी नहीं पहुँच सकते । 

इस सम्बन्ध में हमारे आच्ायों ने ऊँची-ऊ ची बातें कह 
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दी हैं, इतनी ऊँची कि हमारे विचारों के हाथ इतने ऊँचे नहीं कि 
हम उन कातों को छू भी सके | 
फन्‍्तु सत्य के महत्त्व के सामने महान्‌ से महान्‌ व्यक्ति भी 
हीन है | हम व्यक्ति को महत्त देते हैं फिलु विचार करने से विदित 
होगा कि उसे वह महत्व सत्य के द्वारा ही मित्रा है। अपने आप में 
व्यक्ति का क्या महत्त्त है ? वह तो हडडी और मांत का ढांचा हैं । 
मगर जब वह सत्य की पृजा के लिए चल पड़ता है, सत्य की ही 
परछाई में रहता हे ओर सत्य के साम्राय्य में विच्रता हे तो 
उसकी प्रजा की जाती हैं, उसका आदर-सम्मान किया जाता हैं। 
वह पृजा, वह आदर और सम्मान उसके ढाँचे का नहीं, उसको 
सत्यनिष्ठा का है | 
एक आदमी साधा खड़ा होता है और उसका सिर अगर 
छत से छू जाता हे वो उसकी हडिड्यों की उँचाई देखने वालों को 
तमाशा जरूए बन सकती हे, पर वह हमारी श्रद्धा, भक्ति का पात्र 
नहीं हो सकता । शिन्‍त विचारों को, जीवन की और सत्य की जो 
उँचाईं है वही आदर-सम्मान की चीज बनती है । यह उँचाई तमाशा 
नहीं, चरणों में कुकने की चीज है | 
तीलिए हमारे आचायों ने यह कहा है कि आप व्यक्तियों 
का क्‍यों महत्त देते हैं / हमारे गुरु ने ऐसा कह्ठा या वेसा कहा, इत्त 
अक्वार कह कर आप लाठियों चलाते हैं और सत्य जो सझ्-ख़डा कछ 
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कह रहा है उसकी पुकार नहीं सुनते / यह स्थिति देख कर हुःख 
होता हे कि यह कैसी गड़बड़ चल रही है | अतएव हमें समझ लेना 
चांहिए कि सत्य का महत्त सबोपरि है और व्यक्ति का जो महत्त्व है 
वह केबल सत्य की ही वदोलत है | सम्प्रदाय का, समाज का ओर 
व्यक्ति का महत्त्त सत्य के पाछे हे । सत्य के वडथन से ही व्यक्ति में . 
बड़पन आता हे | 

एक जनाचार्य बहुत वडी वात कह यये हैं, जो बड़े विद्वान्‌ 
हो चुके हैं और जिनकी उिद्गत्ता को काल की छाया भी पधला नहीं 
कर सकी | उनकी वाणी हम आपके सामने रख रहे हैं । वे कहते हैं- 

फत्तमातो न में बीरे, न द्वषः कपिलादिषु । 
युक्तिदद्धचनं यत्य, तस्य कार्य: परिग्रह: । 
-+देरिभद्र 

भगवान्‌ महात्रीर के अति हमें पक्तपात नहीं हे । वे हमारी 
जाति-विशदरी के नहीं और सगे-सम्बन्धी भी नहीँ हैं।। किन्तु आखिर- 
कार वे भगवान्‌ हो यये हैं तो उनकी वाणी के सम्बन्ध में हम जो विचार 
करते हैं सो किसी तरह का पक्तग्रात लेकर विचार नहीँ करते । ओर 
कपिल आदि जो ऋषि-महर्पि हो यये हैं, उनके ग्रति हमें द्वेप वहीं 
है, घ्रणा नहीं है । जो भी सत्य के उपास्क आये हैं, हम उब सब के 
विचारों को लेकर बेठ गये हैं और उन सब की वाणी का चिन्तन 
और मनन करते हैं । जिसके विचार सत्य की कसीटी पर खरे उतरे 
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हैं उसी के विचारों को स्रीकार करते हैं और उसी का आदर-सन्मान 
भी करते हैं | ह 
ऐसा मालूम पड़ता है कि आचार्य ने भगवान्‌ को भी तराजू 
पर रख दिया है, किन्तु आचार्य सत्य को तोल रहे हैं ओर वह बरा- 
वर तोला जा रहा है | यदि इस तराजू पर अमुक सम्प्रदाय-विशेष 
को रख कर तोला जाए तो वह तोल प्रर॒ पूरा उतरता नहीं -है | हाँ, 
सत्य को रख कर तोलने चलोगे तो वह तोल ठीक होगी | 

आखिर आपको सोचना चाहिए कि आप भगवान्‌ की पुजा 
क्यों करते हैं ? उनका सकार ओर सन्मान क्यों करते हैं? आखिर 
उनके पीछे जो सत्य-मार्ग हे वही तो उनकी एजा और उनका सत्कार- 
सनन्‍्मान करवाता है | 

भारत के एक बड़े आचाय ने तो भगवान्‌ के ही मुँह से 
कहलाया है।-- 

तापाच्छेदान्िच्पात्सुवरशमिव परिइते: । 
परीद्चय भित्तवो ! ग्राह्म , मदतचों न तु गौस्वात्‌ ॥ 

भगवान्‌ ने अपने सब शिप्यों के सामने कहा--हे भिक्षुओं ! 
साधुओं / मेरे वचनों को भी जाँचों | मेरे वचनों को भी परखो। 
जॉँचन और परसने के पश्चात्‌ यदि ग्रहण करने योग्य लगे तो गहरण्‌ 
करो | मेरे बडपन के कारण ही मेरे कचनों को मत मानना | सत्य का 
पत्ता व्‌ रख मात्र गुरु का ही पत्त रखना किसी ग्रकनार उचित नहीं है | 
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क्रितनी बड़ी बात कही है / जो सत्य का निर्णय करने चले 
वे व्यक्ति विशेष को ज्यादा महत्त नहीं देते, सत्य को ही ज्यादा 
महच् देते हैं । कहा है।-- 
न तेन बृद्धी भवति येनास्य पलितं शिरः | 

पिर के वाल पक जाने से ही कोई वडा नहीं हो जाता | वड 
वह हे जिसके विचार स्पष्ट हो गये हैं, फिर भले ही वह उच्र ते द्ोठा 
ही क्यों न हो | जिसके विचारों में कोई समझ नहीं आई हे, उसका 
सार पिर बयुले की तरह सफेद हो जाय तो भी वह वड़ा नहीं हे । 

जो चर्चा चल रही है, उसके सम्बन्ध में सही निर्णय पर 
पहुँचने के लिए इतनी भूमिका के ऊपर हमें रोज संकल्प करके बेठना 
ही चाहिए। तभी हम सत्य के किनारे पहुँच सकेंगे । 

प्रश्न यह हे कि हिंता ओर अहिंसा अपने आप में दो चीजे 
हैं । जेनधर्म क्या सिखलाता है ? जेनथर्म हिंसा से अहिंता की अ 
जाने की राह बतलाता है या अहिता से हिंसा की ओर जाने का 
मार्ग बतलाता है ? जेनधर्म अन्यकार से प्रकाश की ओर ले जाता है 
या ्रकाश से अन्यकार की ओर ले जाता हे ? जो ग्रक्राश से अन्धकार 
की- भोर ले जाता हो वह धर्म नहीं, युरु नहीं और भगवान्‌ भी नह 
है | अगर आप इस बात को स््रीकार करते हैं तो आपको यह भी 
स्वीकार करना चाहिए कि भगवान्‌ ऋषमदेव जनता को., जिसमें हमे 
लोग भी शामिल हैं, अन्यकार से ग्रकाश की ओर ले गये थे; प्रकार 
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ते अन्धयकार की ओर नहीं । 

माना कि भ० ऋषमदेव ने आरम्भ में जो कुछ भी सिखलाया, 
वह गृहस्थ अवस्था में सिखलाया; मगर उस समय भी उन्हें कौन-सा 
सम्यव ग्राप्त था ? शात्रों के अनुसार उन्हें च्ायिक सम्यर्दशि प्राप्त थी | 
इसका अर्थ यह है कि उनकी विचार दृष्टि में लेश मात्र भी मेल नहीं 
था | जहाँ थोडी-बहुत भी मलिनता होती हैं वहाँ च्ञयोपशम-सम्य- 
गष्टि होती है । मलिनता की न्यूनाधिकता के कारण ज्ञयोयशम 
सम्यर्हश्टि अनेक प्रकार की होती है; परन्तु क्ञायिक सम्यस्दष्टि पूरी 
तरह पत्रित्र और निर्मल होती है और जहाँ पुरणंता है वहाँ मेदः नहीं 
होता | यही कारण है कि मतिन्नान आदि क्षायोपशनिक ज्ञानों के 
जहाँ सकड़ों मेद किये गये हैं वहाँ ज्ञायिक ज्ञान-केवल ज्ञान एक ही 
प्रकार का वतलाया गया है । इसी ग्रकार क्ञायोपशसिक सम्यक्‍त्व के 
असंख्य भेद हैं, जब कि क्षायिक सम्यक्त्न अखण्ड हैे। आखिर 
च्ायिक सम्यक्त में यह विशिष्टता क्यों आईं ? यदि इसमें मिथ्या- 
लगोहनीयजन्य अ्-विचारों का जरा भी मल होता तो अवश्य ही 
किसी न किसी अंश में भेद हो जाता। जहाँ अपूर्णता है वहाँ मित्रता 
अविवार्य है और जहाँ अभिवता है, अखशडता है, वहाँ प्र्णता 
अवश्य है | ज्ञायिक सम्यक्त की सृमिका इतनी विशुद्ध हैं क्नि वहाँ 
दशन सम्बन्धी विकारों का मेल नहीं है | और जब मैल नहीं रहा 
तो इ-निर्विकल्प हो जाता हे | 
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तो भगवान्‌ की निर्मेल्न च्ञायिक सम्पत्ल् ग्राप्त था। आप 
अन्दाज लगाइए कि उसके लिए क्रितनी अनुक्रम्मा होनी चाहिए ? 
सम, संवेग, निर्वेद, अनुकम्पमा ओर आस्तिक्य, यह सम्यक्ल क्रे 
लक्षण हैं | किन्तु जो सब से अ्रधिक चमकता हुआ गुण है और 
जिससे समक्षित की परख की जाती है, वह है अनुकम्पा । 

भगवान्‌ के हृदय में क्रितनी दया, क्रिंतनी कहणा ओर अलु- 
कम्पा थी ? उनके अन्त/करण में करुणा का सायर लहरा रहा था । 
वे जो ग्रवत्ति करते, उसमें भले ही अनिवार्य हिंसा हो, मगर उत्त 
हिंचा के पीछे भी करुणा रहती थी | कदाचित्‌ आप कहेंगे कि अन्य 
कार ओर ग्रकाश को कूट कर एक क्रिया जा रहा है ? किन्तु ऐसा न 
हे | हिंसा आंचार से होती है मगर विचार में तो दया ओर करुणा 
का भरना बहता रह सकता है | 

आशय यह है कि दूसरे सम्यवत्व में तो विचार सम्बन्धी 
आंशिक गेल खप सकता हे मगर ज्ञायिक सम्यक्त् में नहीं खंप 
सकता | भगवान ऋषभदेव की जो प्रवृत्ति हुई हे वह ज्ञायिक सम्य- 
कत्व की यूमिका से हुईं है । और जहाँ ज्ञाय्रिक सम्यकल है वहाँ 
असीम अनुकम्पा है | ऐसा तो हो नहीं सकता कि समकित तो हो 
मगर अनुकम्पा न हो ? सम्भव नहीं कि सूर्य हो मगर रोशनी ने हो, 
मिश्री की डली रहें किन्तु मिठास न हो। ऐसी बात वनने वाली 
नहीं है | तो समक्ित के साथ अनुकणा का अविनाभाव है । अतुकसा 
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के विना सम्यवल रह नहीं सकता | अचुकम्पा के अभाव में सम्यक्तल 
को कल्पना हीं नहीं की जा सकती | 
इस दृष्टि ते विचार करेंगे तो साफ़ मालूम होगा कि भगवान्‌ 
की जो ग्रवृत्तियाँ हुई हैं, उनके पीछे अनुकम्पा तो रही ही होगी । 
दया का भरना तो बहता ही रहा होगा ओर उस वहाव के साथ ही 
सारी क्रियाएँ हुईं होंगी | तो उस समय की उत्त परिस्थिति में, जब 
क्रि जनता पर विपत्ति के घने बादल छाये हुए थे, भयानक संकट 
गेंह फैलाये खड़ा था और लोगों को अपने ग्राण वचाने के लाले 
पद्ध रहे थे, उनके सामने मौत नाच रही थी, भगवान्‌ ऋषभदेव ही 
पृक मात्र सहारे थे, वही प्रकाश की किण थे | करुणानिधान भगवान्‌ 
ने उन्हें उस भीपण संकट से उबरने के लिए कृषि छिखलाइह,उद्योग- 
पन्‍्धे पिखलाए और शिल्प क्‍तलाए | तो भगव्राव की यह प्रद्ृत्ति 
किस रूप में हुई ? वह हिंसा के रूप में नहीं हुई, लोगों को गलत 
राह पर यटकाने के लिए नहीं हुई । भगवान्‌ उन लोगों को अन्धकार 
से अरकाश की और ले गये, ने कि य्रक्राग ते अनन्‍्यकफ्रार की ओर | 
शात्षकार इस वात की भूले नहीं। इसीलिए जब जस्बूद्दापिग्रन्नति 
'तुत्र में युयल्ियों सम्बन्धी वर्एव दिया और उत्त वर्णन में पन्‍ने के 
ने भर दिये, तो साथ में एक महत्व एण पद जोड़ दिया: 
प्याहियाए उद्यादिसइ | 
अर्धातू-श्रजा कई हित के लिए यह सब उपदेश दिया। 
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शात्रकार ने इतना कह कर भगवान्‌ की जो मर्यादाएँ थौं वे व्यक्त 
कर दीं | इस अकार भगवान्‌ ने जो किया उसके पीछे अनुकृशा थी 
और जहाँ अनुकमा है, हितमावना हे, वहाँ अ्रहिंता है | 

पयाहियाए? इस एक पद ने भगवान्‌ की भावना को स्पष्ट रूप 
से व्यक्त कर दिया है | जब्र तक यह पद सुरक्षित है और हम चाहते 
हैं कि वह आगे भी सुरक्षित रहे, उससे भगवान्‌ की दया का परिचय 
मिलता रहेगा । 

अब आप समझ सकते हैं कि भगवान्‌ ने कृपि आदि की जो 
शिक्षा दी, उत्तके पीछे उनकी दृष्टि क्या थी ? वे जनता को हिंसा से 
अहिंसा की ओर ले गये | वे चाहते थे कि लोग महान्‌ आर्म्म क्री 
और न जाकर अल्यारंभ की ओर जाएँ | अगर अल्यारंग से महारंभ 
की ओर ले जाते तो इसका अथथ होता-ग्रकाश से अन्धकार की ओर 
ले गये | उन्होंने भोली और भूल्ी जनता को ऐसा कर्तव्य बतलाया 
कि वह सहारंभ से बच जाय और साथ ही अपना पेट भी पाल लें, 
अपनी जीवन पद्धति का निर्शय भी अच्छी तरह ग्रहण कर ले । 

आज भी उद्योग-पन्धों के रूप में जो हिंता होती है, उससे 
इन्कार नहीं किया जा सकता । और जैनवर्म तो छोटी से छोटी . 
प्रवृत्ति में भी हिंसा बतलाता है | गहस्थों की बात जाने दें, संसार- 
त्यागी साधुओं की ही वात ले तो उनमें मी कोघ, मान, माया और 
लोभ के अंश मौजूद रहते हैं और इस कारण उन्हें भी प्र्णातिया 
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अहिता का सर्टिकिक्रेट नहीं मिल जाता है । सावु जीवन में भी आरंमिया 
और मायावत्तिया क्रिया लगती ही रहती है। जब पूर्ण अग्रमत्त 
अवस्था आती है--तो आरंभिया किया छूट जाती है किन्तु हिंसा 
क्विर भी बनी रहती है और आगे भी चलती रहती है, यद्यपि उस 
हिंसा में आरम्भ टूट जाता है | उस दशा में हिंसा रहती है मगर 
आरंभ नहीं रहता, यह एक मामिक्र वात है | इस मर्स को वरावर 
सममभने की कोशिश करनी चाहिए | इसका अर्थ यह है कि वहाँ 
द्रव्यहिंसा तो है किन्तु भावहिंसा नहीं है | ज्यों ही सावक जायत होता 
है, त्यों ही उसमें अग्रमत्त भाव आता है | जब अग्रमत्त भाव होता 
है, तब भी द्रव्यहिंसा तो रहती है मगर भावहिंसा नहीं रहती । 

अब देखना चाहिए कि जीवन के ज्षेत्र में, श्रावक जब उद्योग- 
पन्‍्षे के रूप में काम करता है तो क्या वह तब एकान्त हिंसा की 
हृष्टि से ही करता हे या उद्योग-घन्धे की हषटि से भी कुछ करता है? 
उसका उद्देश्य जीबरों को मारना होता हे या उद्योग-घन्धे के उद्देश्य 
से उद्योग करना होता 


ऊ 


कपि के सम्बन्ध में भी यही दृष्टि रख कर सोचना चाहिए | 
देहात के संकड्ों किसान सर्वेरे-सवेरें उठकर खेतों में धन्‍्धा करते हैं । 
हमने उधर (पंजाब और उत्तरज्देश) के किसानों को देखा है। वे 
5पि का घना करते हैं किन्तु ग्रायः बड़े ही मात्रपर्ण और श्रद्धाल 
ते 
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| सम्नत्र हे वह श्रद्धा आप में भी ने हो | उनमें श्तन प्रम हू 
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और उनके हृदय रत से इतने भरे होते हैं कि न प्रद्धिए | पीने से 
तर खेतों से आये हैं किन्तु ज्यों ही सावु को देखा तो कट से उनके 
पात आते हैं और सामायिकर 'पचखा? देने की ग्राथना करने लगते हैं | 
वे बरावर सामायिक्र और पोपध वरगेरह करते हैं। साथु गोरी क्रे 
लिए निकलते हैँ तो छ्ीनाकपटी शुरु हो जाती है | वह चाहवा है 
मेरे घर पधारें और दूसरा चाहता है हि पहले मेरे घर को पत्रित्र करें | 

वे क्रिसानी का धन्‍्धा करने वाले लोग जब सुबह में हल लेकर 
चलते हैं तो किस भावना से चलते हैं ? क्या वे इत दृष्टि से चलते हैं 
कि खेत में जीव बहुत इकट्ठ हो यये हैँ तो चल कर उनका खात्मा 
क्रिया जाय ? नहीं, वहाँ तो दृष्टि उद्योग की होती है | यदि दृष्टि में 
विवेक और विचार हे तो वह कपक आरंस में भी अंशतः श्रनारंभ 
की दशा ग्राप्त कर लेता है । कहने का आशय यह हे हि #पक 
आरंभ का संकल्प लेकर नहीं चला है ओर जब काम करता हे तो 
यह वृत्ति नहीं है कि इन जीवों को मार डालूँ | हिंसा करने का 
उसका संकल्प नहीं है, हिंचा करने के लिए वह ग्रठ॒त्ति भी नहीं 
करता है । उसका एक मात्र संकल्प पन्‍्धा करना है, जीवन-निर्वाह 
करना है और यदि उसमें विबेक हे तो वह वहाँ भी जीबों को इधर- 
उधर कचा देता हे | 

बहिने घर में काडू लगाती हैं | ऐसा करने में हिंसा अवश्य 
होती है किन्तु उनकी दृष्टि हिंसा करने की--जीवों को मारने की नहीं 
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होती । मकान को साफ-सुथरा रखने की ही भावना होती है और 
यह भी कि जीव-जन्तु पेदा न होने पाएँ | 

जहाँ तक विचार काम देते हैं, 'यावद्वुद्धि वल्ोद्यम्‌? प्रयत्त 
करना चाहिए कि जीव किसी न किसी प्रकार बच जाएँ | ऐसा- विवेक 
हो तो आरंभ में भी अंश विशेष के रूप में कुछ न कुछ अनारंभ की 
भ्रमिका वनती जाती है । 

विचारक और अविचारक की कलस चलने में भी फर्क होता 
है । ऐसे ही हल चलने में भी अन्तर होता है | हमारे यहाँ “कलम- 
कसाई? शब्द भी प्रचलित है । कलम कमाई - नहीं हो गई, फिन्तु 
किसी की गर्दन काटने के विचार से जो कलम चलाता है, वह कलम- 
कसाई हो जाता है | अगर कोई ईमानदारी के साथ -खाता लिखता है 
तो बह कलम-कसाई नहीं कहलाता हैं | सभी.जगह यही बात हे | 

इस प्रकार शअ्रपने दिमाय को साफ़ रख कर सोचा - जाय तो 
प्रतीव होगा कि थ्रावक के उद्योयी हिंसा होती हे,  संकल्पी हि्त्ति 
नहीं होती । श्रावक्र साल भर चोटी से एड़ी तक पप्तीना बहा कर - 
दो-चार सी रुपयों की उपय करता है । उसी श्रावक को अगर यह 
कहा जाय कि, यह एक मक्रोझ या कीड़ा जा रहा हे इसे.मार दो । में 
तुर्ई हजार रुपया दृ या | तो क्या वह पक श्रावक उसे मारेगा ? 
जब सेती करने में असंख्य जीव मर जाते हैं, रात-दिन कठिन परिश्रम 


करना पड़ता हैं और फिर नी दो-चार सो की- ही उपज होती-है और 
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इधर सिफे एक मकोड़ा या कीड़ा मारने से ही हजार हपये मिल रहे हैं, 
तब भी वह छपक मकोड। क्यों नहीं मार देता ? किर भी वह मग्रोड़ 
मारने को तेयार नहीं होता और सारे प्रल्ञोभनों को ठुकरा देता है। 
आप कहेंगे कि खेती में तो वह प्रयोजन के लिए हिंसा करता है, तो 
यहाँ भी उसे हजार रुपये मिल रहे हें | क्या यह प्रयोजन नहीं हैं? 
मगर यहाँ तो वह प्रयोजन के लिए भी हिंसा करने की तेयार नहीं 
होता | इसका कारण यही है कि हजार रुपया के अलोभन में पद 
कर उस मकोड़े को मारना संकल्पी हिंसा है और किसान श्रावक्र ऐसी 
संकल्पी हिंसा नहीं करता है । और खेती-बाड़ी में जो हिंसा हो रही 
है वह उद्योगी हिंसा है | हम संकल्पी ओर उचद्योगी हिंसा के भेद को 
अगर ठीक तरह समर जाएँ तो वहुत-सी समस्यात्रों का निपटारा है 
जाय और अनेक ग्रकार की आन्तियाँ हट जाएँ | 
राजा चेडा और कोणिक में युद्ध हुआ । कंदाचित कोणिक 
यह कहता कि अच्छा, हार ओर हाथी, हल विहल के पास रहने 
दो, में दोनों चीजे छोड देता हँ, मगर शर्त यह हे कि तुम इत्त 
मकोड़े को मार दो | तो क्या चेडा राजा ऐसा करने के लिए तेयार 
होता ? उपरी दृष्टि से, जिससे साधारण लोग देखते हैं, यह सोदा 
हँगा नहीं, तस्ता ही था। लाखों मनुध्यों के बदले एक मकोड़े की 
जान लेने से ही फैसला हो जाता । कितनी हिंसा वच जाती १ मगर 
॥, वहाँ मक्ोड़े और मनुष्य का गश्न नहीं है, अर्न हे संकल्यी 


रद | 


नये 
पु 
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जोर विरोधी हिंसा का | वहाँ न्‍याय और अन्याय का अरत है ! 
संघर्ष और विरोध है तो चेड़ा और कोणिक के वीच हैं, उते वेचार 
मक्कोड़े ने वया गुनाह किया है कि उसकी जान लें ली जाय ? मको; 
को मारने में संकह्पी हिंसा है ओर वह भी निरप्राध की संकल्यी 
हिंसा है और उधर लाखों मनुप्य मारे गये हैं वह संकल्यी हिंसा नहीं 
है | जहाँ निरफ्राध की संकल्पी हिंसा होगी, वहाँ श्रावक की भूमिका 
नहीं रहेगी । इसी कारण इतने मनुष्यों को मारने के वाद भी चेडा। 
का आरावक्पन सुरक्षित रहा और यदि वे एक मक्रोड़ा मार देते तो 
उनके आवकपन के टुकड़े-हुकड़े हो जाते । 
यह हिंसा-अहितसा के मार्मिक दृष्टिकोण है । इस पर यम्भीरता 
ओर निप्पत्षता के साथ विचार करना चाहिए । 
खेती में महारंभ है, इस ग्रकार का श्रम कैसे उत्तन्न हों गया ? 
समग्र जन साहित्य में 'फोडीकम्मे? ही एक ऐसा शब्द है, जिससे 
इस श्रम को उत्तर किया है । मगर हमें “फोडीकम्में! के वास्तविक 
अर्थ पर ध्यान देना चाहिए | 'फोडी? शच् संस्क्रत के स्फोट” शत्द 
से वना है, जिसका अथ है धमाका होना, या घड़ाका होना। जब 
तुरंग खोद कर उसमें वारूद भर दी जाती है और उसे आग लगाई 
जाती है तो धडाका होता है और चट्टान के टुकड़े-टुकड़े होकर इंधर- 
उधर उछुल कर गिरते हैं | आज के अखबार पढ़ने वाले जानते है 


झ्वि अग्ेरि 


का ओर रूस आदि के लोग जमीन के अन्दर बारूद विदा 
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देते हैं और जब उसमें चिनगारी लगती है तो विस्फोट होता है । 
आशय यह है कि वारूद के जश्यि बड़ाका करना विस्फोट या स्फोट 
कहलाता है | 

खेती करते समय विस्फोट नहीं किया जाता | खेतों में वारूद 
भर कर आय नहीं लगाई जाती ओर न बारूद से जमीन जाती हैं । 
जमीन तो हल से जोती जाती है, व कि स्फोट क्रिया जाता हैं । 
जोधपुर से एक सज्जन आये थे | उनके साथ एक वच्चा था और वह 
सातवीं कन्चा में पढ़ता था | उसने तलातवीं ककत्ता का व्याकरण भी 
पढ़ा था | मेंने उस वालक से प्रश्न क्रिया-क्रिसाव लेत में हल 
चलाने चाहता है | इसके लिए जमीन जोतना? कहा जायगा या 
फोड़ना? कहा जायगा ? इन दोनों प्रयोगों में ते शुद्ध क्या 
उस बालक को भी “जोतना? उ्रयोग ही तहीं मालूम हुआ। आशय 
यह है कि हल के द्वारा जमीन जोती जाती हैं, फोड़ी नहीं जाता | 
हल से जमीन का फ़ोड़ना, तो दूर रह, जमीन खोदी भी नहीं जाती | 
खोदना तब कहलाता है जब गहरा गड़हा क्रिया जाय | हल पे 
जमीन कुरेदी जरूर जाती है । 

व्याकरण का सुभे अच्छा ज्ञान है | दावा तो नहीं करता, 
मगर व्याकरण के पीछे कई वर्ष घोले अवश्य हैं | तो इस नाते में 
बोल रहा हैँ ओर चुनाती के साथ कहता हूँ कि फोडना, खोदना 
और कुरेदना अलग-अलग चीजें हैं । सोदना फावड़े या झुंदाल ते 
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, . हँंता है, हल से फोड्ना या खोदना नहीं होता । 
ह॒ संस्कृत भाषा के 'कपि? शब्द को ही ले लीजिए | छषि का 
अर्थ होता है विलेखन | प्‌ धातु बुरेदने के अथ में ही आती हैं । 
क्या पाणिनि-व्याक्रण और क्या शाकटायनव्याकरण, सर्वत्र प्‌ 
वातु का अर्थ विलेखन करना ही है | 
अभिग्राय यह हे कि जमीन जोतना 'फोडीकम्मे? के अन्त- 
गंत नहीं है | फोडीकम्मे का संस्क्रत रूप 'स्फोटक्रम! होता है ओर 
प्रबोक्त प्रकार से यह स्पष्ट हे कि जमीन में हुल चलाना न तो र्फोट 
करना है और सोदना ही है, क्‍्योंक्रि जमीन जोतते समय न घड़ाका 
क्रिया जाता हे और न गड्ढे किये जाते हैं । 
वास्तत्र में स्फोटकर्म या फोडीकम्मे तब होता है जब सुरंगें 
खोद कर ओर उनमें वारूद भर कर पल्लीता लगाने का घड़ाका क्रिया 
जाता है | पहले के युग में ओर आज के युग में विशाल खानें खोदी 
जाती थीं या खोदी जाती हैं । टांची से विशालकाय पत्थर कहाँ. तक 
साद जा सकते हैं ? तो उनमें छेद करके बाहूद भर दो जाती हे और 
जफ ते पत्नीता लगा दिया जाता है । जब वाद में आग भड़कती 
ई तो चढ्मानें टूट-एट कर उडलती है | और जब थे उद्धलती हैं तो 


टृर्टूर तक के प्रदेश में रहे हुए जानवर और इन्साव तक भी कमी- 
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[ अहिसा-दररीन 
देहली की घटना है | एक वार हम शौत्र के लिए पहाड़ पर 

गये। हम गये ही थे कि कुछ मजदूर भाग कर आये और वोलें-- 

महाराज, भागो, भागो | जब में विचार करने लगा तो उनमें से एक 
ने कहा-- क्या वाबा, मरेगा ? क्या यहाँ पर हत्या देगा ?? तब तो 
हम ने भी पीछे की तेज कदम लिये | में कुछ कदम गया ही था क्रि 
इतने में ही वहाँ वारूद फटी, पमाका हुआ और उसके साथ ही 
पत्थर के बड़े-बड़े-से टुकड़े उद्चल कर आ गिरे | में जरा-स्ता बच 
गया, वर्ना वहीं हत्या देनी पड़ती । 

ऐसे स्फोट्टों से पंचेन्द्रिय जीवों की हिंसा का भी ठिक्राना नहाँ 
रहता है | कभी-कभी जोरदार घमाके से पहाड़ भी खिसक जाते हैं 
ओर न जाने क्रितने मनुष्य दव कर मर जाते हैं, जिनका शायद पता 
भी नहीं चलता । तो ऐसा स्फोटकर्म महारंभी हे ओर महाहिंता हें 
ओर मानवहत्या का काम हे । 
लोग सुरंगों में घुसते हैं और जब गेस पैदा हो जाती है तो 
अन्दर के अन्दर ही उनका दम घुट जाता है | अभी कुछ ही दिनों 
पहले हम खेतड़ी गाँव से गुजरे तो मालूम हुआ कि एक खान में 
आदमी दव गये हैं | वे बेचारे खान में काम कर रहे थे | जसीन धेस 
गई और वे वहीं दब कर खत्म हो गये | 
ऐसे कामों में पंचेन्द्रिय की और पंचेन्द्रियों में भी मनुष्यों को 

हत्या का सम्बन्ध है | इसी कारण भगवान्‌ महावीर ने रफ़ोटकर्म को 
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महान्‌ हिंसा में गिना | आवक करुणा और दया लेकर चलता है, 
उसे यह स्फोटकर्म शोमा नहीं देता | भगवान्‌ महावीर का यह हृष्टि- 
कोण था, मगर दुर्भाग्य से उसका आज खयाल ही सब साधारण का 
नहीं रहा है | इसके वदले इधर-उधर की बाते लेकर चल पढ़े हैं । 
जनहित के लिए कुआ खुदवाना तो महारंभ और कोई दूसरा काम 
किया तो भी महारंभ बताने लगे | अगर कोई जेन राजा हो जाय तो 
वह जनता के हित का कोई काम ही नहीं कर सकता, क्योंकि महा- 
रंभ हो जायगा । और जनता के सम्बन्ध में वह यदि विचार न करे 
तो वह मरा हुआ मांत का पिएड ही हो जायगा | यानी वह खुद तो 
दुनिया भर के भोग भोगता रहे किन्तु जनता के हित के लिए कोई 
काम न करे ! इन्हीं विचारों में से और इसी प्रकार की आन्त धारणा 
में ते राजस्थान में पहले एक पनन्‍थ का जन्म भी हुआ हे । 
अभिग्नाय यह हे कि जेनबर्म कोरे आदेश या कल्पना में 
चलने वाला नहीँ है | यह तो यथाथंवादी धर्म है । वह आदर्श को 
अपने सामने रखता है अवश्य, मगर उसकी निगाह रहती है व्यवंहार 
पर, वास्तविकता पर । उसने स्फोटकम क्रिते बतलाया था और हस 
उसे यूल कर क्या समझ वेंठे हैं | जो लोग खेती कर रहे हैं 
महारंभी कहये लगे और महात्मी कह कर उन्हें 


+ उन्हें 
भी कसाइयों की 
अणी में रख दिया । ऐसा करने वालों ने वास्तव में क्या क्रिया हे ? वे 
पमकते हैं कि हम ऊषि की आजीविक को गरश्ति वहरा हहे हैं पर वे 
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वास्तव में कत्लखाने की आजीतिका की भयानक्रता और यहिंतता 
को कम कर रहे हैं; क्योंकि उसे वे कृपि की कोट में रख रहे हैं । 

एक कसाई और एक कृपक जब यह सुनता हे कि कसताईखाना 
चलाना भी महारंग है और कृषि भी महारंग है, तो कस्ताईं को अपनी 
आजीविका त्याय देने की ग्रेरणा नहीं मिल्ष सकती | वह छपक की 
कोटि में पाकर उत्साह का अनुभव करेगा ओर सनन्‍्तोष सानेगा ओर 
उसे त्याग देने का विचार कर रहा होगा तो भी नहीं त्यागेया । और 
कृषक जब यह जानेगा कि उसकी आजीविका भी कलाई की श्रार्जी- 
विक्का के समाच है और उसे इस वात पर विश्वास हो जाया 
तो कोन कह सकता है कि कृपि जैसे श्रमसाध्य पन्‍्धे को त्याग कर 
वह क्ताईखाने की आजीबिका नहीं करने लगेगा ? 

खेद हे कि इस प्रकार आन्ति में पड कर और गलत विवेचनाएँ 
करके हमने भगवान्‌ महावीर के उपदेशों की प्रतिष्ठा नहीं बढ़ाई, 
बल्कि घटाईं हे । 

. एक गृहस्थ देहली में दर्शन करने आये । मैंने पछ्चा--कहिए, 
क्या वात है ? उन्होंने कह्ा-- महाराज, आपकी कृपा है,बड़े आनन्द 
में हैँ | महाराज, में पहले वहुत दुखी था | खेती का काम करता था 
तो महाहिंता का काम होता था । अब जमीन बेच कर चांदी का सद्ठों 
करता हैँ, वतत कोई मकगड़ा-टंटा नहीं है । न जाने किस पाप का उदय 
था कि में पहले खेती के काम में फैसा था |? 
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प्रावक और स्फोटजीविका ] 

दो महीने वाद वही शहस्थ एक दिन रोते हुए-से मेरे पास 
आये | पछा-क्या हाल है ? उन्होंने कहा--मर गये | क्रिसी काम 
के नहीं रहे | सारी एश्नी दे बंठे । 

औरे, तुम्हारा तो पर्व गुएय का उदय हुआ हे और ग्राम्तुक 


९ 
काम की शुरुआत हुईं है, फिर बर्बाद कैसे हो गए। ? 


हो तो गलत दृष्टिकोण जनता को मित्र जाता हे, उससे 


महाहिंसा को उत्तेजना मिलती है | यह न करो, वह न कट्मे, इस 
तरह उसे मर्यादित चालू जीवन से उखाड़ कर दूसरे सद्े आदि के 
पथ पर लगा दिया जाता है | फिर वह न घर का रहता, न घाट का 
रहता है | 
वश्यक् व्‌ ५ * 0 ८5 

आवश्यकता इस वात की हे कि हम जेनथर्म क्री वास्तत्रिकता 
की समर, साक दिमाय रख कर समझे, साफ दिल से समस्े ओर 
फिर कोहरे की तरह छाये हुए अमों को दूर कर दें । 
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कक जम अक 
जनधर्म की अहिता इतनी विराट है कि ज्यों-ज्यों उस फ 
विचार करते है, उतनी ही वह अधिकाधिक यम्मीर होती जाती है। 
जेनधर्म ने तृत्म अहिंसा के सम्बन्ध में जितना विचार किया है, सूल 
अहिता के सम्बन्ध में भी उतना ही विचार किया है । यह बात नहीं 
है कि वह निष्किय होकर पड़े रहने की सलाह दे और जब कत्तंव्य 
की बातें आएँ, जीवन-व्यवहार में अहिंसा को उतारने का अंग चले, 
तो चुप रह जाय । ऐसा होता तो जेनधर्म आज दुनिया के सामतरे- 
खड़ा भी नहीं रह सकता था | वह वालू की दीवार को करह दूतरे 
घर्मो' और मतों के मामूली मोंकों से ही ढह जाता | मगर वह ऐसा 
शिथित्र और बेबुनियाद नहीं है | वह क्‍या गहस्थ और क्‍या याधु 
सभी के कर्रुव्यों का स्पष्ट रूप से निर्देश ऋरता है | दुर्भाग्य से हमारे 
कुछ साथियों ने जेनधर्म का वास्तविक और मौलिक स्वरूप थुला 
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आरवेकाी-अनायकर्म ] 
दिया है, फलतः कुछ ने तो स्पष्ट “हाँ? या ना? न कह कर एक सात्र 
मौत की ही राह पकड़ ली है | पर इस तरह वच-बच कर वातें 
काने से कब तक काम चलेगा ? अगर कोई ग्रहस्थ विद्यालय अथवा 
आऔपधालय आदि सोलता है तो वह अपने इस कार्य के सम्बन्ध में 
कुछ स्पष्ट निर्णय तो करना ही चाहेगा कि वह जो कार्य कर रहा है 
वह धर्म है या पाप है ? गोलमोल भाषा में कहा जा सकता है क्रि 
विद्यालय या औपघालय खोलना-खुलवाना अच्छा है, पर सोचना तो 
यह है कि वह केवल लोकभापषा में अच्छा है या पार्मिक दृष्टि से भी 
अच्छा हे ? हमें किसी स्पष्ट निर्णय पर आना पड़ेगा | केवल लोक- 
धर्म, राष्ट्र या ग्रहस्थपर्म कहने से काम नहीं चलेगा | 

गौन घारण करने से भी काम नहीं चलने का। कोई कुछ 
वात पूछे और मीन हो रहें तो इसका अर्थ यही समझा जायगा क्नि 
कहीँ कोई गड़बड़ है, दाल में काला है और आप में कहीं न कहीं 
दुर्बलता है । 

इन सव उल्मनों के कारण राजस्थान के एक पंथ ने तो 
स्पष्ट रुप से “वा? कहना शुरु कर दिया है। उसका कथन है-डन 
तत्तारिक वातों से हमें क्या प्रयोजन ? हम से तो आत्मा की ही 
बात एड्ो । 

न॑ एृद्ठवा हैं, वे केबल आत्मा की ही बात करने वाले व्यक्ति 
भोजन ब्यों करते हैं ? औपपालयों में जा-जा कर दवाश्याँ क्‍यों लाते 
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हैं ? चलते-फिरते क्यों हैं ? यह तो आत्मा की वातें नहीं हैं ! कल 
आत्मा सम्बन्धी वातें काने वालों को संसार से कोई ताहलुक ही 
नहीं रखना चाहिए । वे शहरों में क्यों रहते हैं ? जंगल की हवा 
क्‍या नहीं खाते ? लम्बे-लग्बे भापण झाड कर श्रोताओं का मनो- 
रंजन करने की उन्हें क्या आवश्यकता है ? ु 
सच तो यह हे कि चाहे कोह साथु हो या ग्रहस्थ, उदरदेव 
की पृर्ति तो सब की करनी ही पड़ती हे | ऐसा नहीं हो प्षक्रता कि 
“करेमि भंतेः का पाठ वोलते ही अर्थात्‌ साधुदीक्षा लेतें ही कोई 
आजीवन अनशन को अपना कर देहोत्सग कर दे | 
ग्ृहस्थ अपनी उदरपूर्ति करेगा तो उद्योग-बन्धे करेगा, खेती 
करेगा या व्यापार करेगा | वह सिन्ञापात्र लेकर तो अपना निर्वाह 
नहीं कर सकता हे / साइ-जीवन में भी आखिर भिक्षा रूप उद्योग 
करना ही पड़ता है | इस दृष्टि से त्ञाथु का जीवन भी एक प्रकार से 
उद्योग पर ही टिका हुआ है । अपनी श्ांमिका के अनुरूप ग्रयत्व वह 
भी है । इसे ग्रकार शहस्थ ओर साधु-दोनों अपनी-अपनी मयादा 
के अनुसार ग्रव्गत्ति या अयत्न करते हैं। जेनधर्म अयर साधुओं को 
भोजन पकाने का आदेश नहीं देता तो. साधारण ग्रहस्थ को मिक्षा। 
गँग कर निर्वाह करने का भी विधान नहीं करता। क्या जेनधर्म 
गृहस्थ से कहता है कि सीधी रोटी खाना घर्म हैं और कर्तव्य-पथ में 


जूझ कर रोटी खाना अपर्म है ? पर हमारे कह भाइयों ने यह समझे 


रेक्ष्द | 
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तेया है कि मित्ता माँग कर खाना धर्म है और कर्तेच्य करकी रॉट 
ममाना-खाना पाप है ! परन्तु जो रोटी न्‍्यायनीतिपर्वक, पुरुपाथ से 
उद्यादन से ग्राप्त की जाती है, क्‍या वह पाप की रोटी हैं 
जो. लोग, ऐसी रोटी को पाप की रोटी बतलाते हैं, में कहता 
है, उन्होंने जनशास्रों के आशय के ठीक तरह नहीं समझा हैं। व 
गलतफहमी में पढ़े हैं | उनका कहना है कि -शहस्थ तो प्रवृत्ति में 
डा हुआ.है, इसलिए उप्तकी कमाई हुई रोटी पाप की रोटी है और 
यदि वह भिक्षा माँग कर-सीधा. खाता है तो ग्रासुक होने से वह धर्म 
की रोटी है | पर जैनधर्म के आचायों' ने हाथ पर हाथ घर कर बेटे 
रहने वाले,परथ्रमोपजीबी. यरहस्थों को मिक्ता:से निर्वाह करने का अधि- 
कार कहाँ दिया:है ?. ऐसे सामान्य ग्ृहस्थों के लिए भिक्ता का विधान 
ही कहाँ है ! जो हट्ढे-कट्टे होकर मी दूसरों के श्रम के आसरे मात्र 
उड्ाते हैं, और भिन्षा करके जीवन विताते हैं, उनकी भिक्षा को 
हमारे यहाँ पोत्पर्ी! मिक्षा बतलाया. यया है. |% सासान्य- गृहस्थ 
की भूमिका श्रम करने की है, निक्ता मांग कर खाने की नहीं 
शत बकार जावन ता चाह साधु का. हो या गृहस्थ का, प्रवृत्ति 
के बिना चल नहीं सकता | इतना ही नहीं, प्रवृत्ति के विना संसार में 
कण भर भी नहीँ रहा जा सकता | गीताकार कहते हैं 
मर मिल न हि कश्चित्‌ क्णमपि ज्ञात तिए्ग्यकर्म कृतू | 
८ देखिए, आचार हरिभद का मित्ताएइक .. 
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अर्थात्‌-कोई भी व्यक्ति ज्ञण भर भी कर्म किये विना नहीं 
रह सकता । 

यदि चारा संतार निक्ञापात्र लेकर निम्न पड़े तो रोटियाँ 
आएँगी भी कहाँ से ? क्या आकाश से रोटियाँ वरसने लगेगी ? कोई 
देव आकाश से रोटियाँ नहीं वरसाएगा | उनके लिए तो यथोचित 
प्रयत्न, प्रवृत्ति और पुरुषार्थ करना पड़ेगा । ग्रश्नत्ति कोई छोड़ ही नहीं... 
सकता, वह तो सहज भूमिका आने पर, काललच्धि आने पर, सतः 
छूट जाएगी | जब ग्रवृत्ति छूटने का दिचव आएगा तब वह अपने 
आप छूटेगी । 

भगवान्‌ शान्तिनाथ आदि ने चकवर्ती राज्य छोड़ा या वह 
भोग्य कर्म समाप्त होने पर यथासमय अनायास ही छूट गया ? 

आपको कहना पड़ेगा कि छोडने की भूमिका आने पर ही 
छोड़ा गया । जब तक छोड़ने की यूमिकरा नहीं आई, नहीं छोड़ा 
गया | अगर छोड़ना था तो पहले ही क्यों नहीं छोड दिया ? क्‍या 
पहले राज्य में आसक्ति थी ? या उनमें छोड़ने की ताकत नहीं थी ! 
या उन्हें धमंजीवन की वास्तविकता ज्ञात नहीं थी ? नहीं, यह सत्र 
कुछ नहीं था | काललब्धि नहीं थी, इसलिए पहले नहीं छोड़ा यया। 

वुच्च में फल लगता है | परन्तु जब तक वह कचा रहता है 
तब तक डंठल से बंधा रहता है--झडुता नहीं हे । जब पत्र जाता 
है तो अपने आप टूट कर गिर जाता हे, उसे तोड़ने की आवश्यकता 
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नहीं रहती | मीटर निक 
त्याग मी दो तरह ते होता है । एक लाग देठयवक होतीं ड़ 
जो हिसी आवेश में आकर किया जाता है, पर उसमें त्यागी हुई 
सु सै, पृत्म रुप में, सम्बन्ध बना रहता हैं । ऐसे लग ते पतन 
की सम्भावना वनी रहती है । दूसरा लाग तहजलाग है जो समुचित 
भूमिका आने पर अपने आप हो जाता हैं । दार्शनिक भाषा में है 
इसे छूट जाना? कह सकते हैं, छोडना' नहीं | ह 
आपने आरईकुमार की कथा पढ़ी है ! आद्रकुमार जब दीक्षित 
होने लगे तो आकाशवाणी होती है--अभी तुम्हारा भोगावली कर्म 
पूरा नहीं हुआ है | अभी समय बाकी है, समय आने पर संयम 
लेना |? परन्तु आद्रेकुमार ने आक्राशवाणी की उपेह्षा की । कहाँ: 
बया चीज होते हैं कर्म ! हम उन्हें नष्ट कर देंगे, तोड, डालेंगे ।? 
और उन्होंने दीज्ञा ले ली | चल पढ़े वे साधना के पथ पर । वे बढ़े 
ही तपस्री थे। साधना की भट्ठी में उन्होंने अपने शरीर को मकि 
दिया और समझने लगे कि आकाशवाणी भूंठी हो जायगी ।-किन्‍्तु 
निमित्त मिलते ही उन्हें वापिस लौटना पड़ा | वे फिर उसी स्तर पर 
आर गये और 'पुनर्म पिड्नो भवः वाली गति हुईं | उनके अन्दर जो 
कमजोरी रही हुई थी, उसके कारण उन्हें वापित लोटना पडा | 
हली कत्ता के विद्यार्थी की जब तीसरी कत्ता में ले लिया 
जाता है वो वह उत्तक्े भार को सेमाल नहीं सकता | यही कारण 
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है कि स्कूलों में जब विद्यार्थी किमी कन्षा में अनुत्ती्ण हो जाता हैँ तो 
उसे उसी कक्षा में रखा जाता हे | उसके लिए यही जिकास हे | 

इस ग्रकार ग्रहस्थी छोड़ी जाय तो फल पकने पर यानी परि- 
पक्व स्थिति में दोड़ी जाय | ऐसा न हो कि कर्तव्य और दायित्व से 
प्रवता कर भाग खड़े हों भोर उपर की ओर व्यर्थ ही छलांगे 
मारने लगे । 

हमारे यहाँ साथु-जीवन ऊँचा हे | उसनझ्ने प्रति लोगों में श्रद्धा 
भी हैं । पर जो साधक गलत और अधूरी तेयारी करके ही आगे बढ़ 
जाते हैं, वे साइ-बेष लेकर भी फिसल जाते हैं, सहज-भात्र में नहीं 
रहते | साधु का जीवन सहज भाव में बहना चाहिए | भ्रतः जेनवर्म 
हठाग्रह-पर्वक छोडने की अपेक्षा आत्मभाव की उच्चता के कारण 
तहज भाव के रूप में छूट जाने को ही अधिक महत्त्व देता है । 

दुर्भाग्य से आज श्रावक, साधु की भूमिका की ओर दोंडता 
है और साधु, रहस्थ की भूमिका की तरफ दोड़ता है। जिसे प्रथम 
कत्ता मिली है वह मागता हे एम० ए० की कछ्षा में ग्रवेश करने के 
लिए और जिसे एम० ए० की कच्चा मिली हे, वह पहली कक्षा में 
बेठने का ग्रयत्व करता है । | 

एक बीमार को स्वस्थ मनुष्य का पौष्टिक भोजन दे दिया जावे: 
तो वह कैसे पत्ता सकता है ? उससे तो उलठा उत्तकी शक्ति का हांति 
ही होगा । इसी प्रकार किसी सस्थ आदमी को बीमार का खाना ई 


रै७र | 


है 


आयेकम-अनायेकर ] 


५५००२०४० ०५०३० ०४००३ ३०३६० ०४५ $ +०४+५७ ४०% ४ ४एऊक ९९७०१ ७+% १५३ ०९ ०४७७४ ७ *९ रू७०९१०७*५७५ 


दिया जाय तो उसे क्या लाभ होगा ? वह भूखा रह कर थीड़े ही 
दिनों में दुबल हों जायया | 

इस तरह हमारे यहाँ सारी बाते उलट-युलट-सी हो गई हैं | 
इतका आरण अज्ञान है | अज्ञान के कारए ही यह नाग लगने लगा. 
क्वि-यह सब संसार है, पाप है, अ्ज्ञान में पड़ना हे ! कहा जाने 
लगा--पहली कन्षा तो मूर्स बनने की है, यहाँ क्या ज्ञान मिलेगा ! 
ऐसे नारे तुन-सुन कर सम्प्रान्त व्यक्ति भी इस संसार (ग्रहस्थ जीवन) 
की कच्चा से खिसकने लगे | वे जल्दी से जल्दी निक्रल भागने की 
कीशिश करने लगे | अगर उत्त प्रथम कच्चा वाले से यह कहा जाता 
किं तुमने भी क्रान्ति की है, तुम्हारे भीतरं भी इन्क्रिताव आ रहा 
हैं, तुम भी ठीक राह पर हो, तुमने भी कुछ न कुछ ज्ञान पाया है-- 
खोया नहीं है आर तुम भी विद्वान वन रहे हीं, तो प्रथम कक्षा वाले 
को भी अपनी कह्षा में रस आता ( उसे भी अपने जीवन का कुछ 
आनन्द आये बिना न रहता । ह 

पर हमारे कुछ साथकों ने गलतफहमी से, जोरों के साथ यह 
वातें फैला दी क्रि-पुत्रयुत्रियों द्वारा माता-पिता, सास्-मतुर आदि 
क) पे वरना एक्रान्त पाप है, यह संसारी काम है | इसमें धर्म का 
अधि थी बहा है । इत प्रकार की वातें कह-कह कर उन्होंने ग्हस्थ 
के सन रहत्ववर्त की सूमिझा से द्िता दिया है। फलतः गृहस 
सिने उत्तदायित्त से दर भाग खड़े हे हे | वे दोनों तरफ से रह 
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प्रवृत्ति में से अज्ञान-अविवेक्र का जहर निकाल दो | अपने उपजाये 
अब को ऊँचे दामों में वंचने के लिए दुर्भिक्ष पड॒ने क्री कामना न 
करो, बल्कि दूसरों के जीवन-निर्वाह में सहायक वनने की पत्िन्र 
करुणामयी भावना रक्खों | बस, वह खेती आर्यकर्म होगी। पवित्र 
करुणामयी भावना के अनुरूप अमुक अंश में पुणयय का उपार्जन भी 
किया जा सकेगा | 

यृहस्थ जिस किसी भी पन्‍धे में हाथ डाले, अगर उसके पास 
विवेक का टार्च (बेंटरी) है तो उसके लिए वह आयकर्म होगा। 
इसके विपरीत अगर असावधानी से, अविवेक्र से ओर साथ ही अपर- 
वित्र भावना से कोई कार्य किया जाय, फिर चाहे वह दुकानदारी हो 
या घर की सफाई करने का ही काम क्‍यों न हो, तो बह अनार्य- 
कर्म होगा | जेनधर्म आर्यक्रम और अनार्यक्र्म की एक ही व्यास्या 
करता है | विविकपर्वक, न्‍्याय-नीतिपूर्वक किया गया कम आयकर्म, है 
और अन्याय से, अनीति से, छल-कपट- से और दुभावना से किया 
जाने वाला कर्म अनायकर्म हे | 

... एक दुकानदार है । उसकी दुकान पर चाहे बच्चा आए 

जिन्दगी के किनारे लगा हुआ बूढ्ा आए, चाहे कोई भोली बहिन 
आ जाय, वह सभी को ईमानदारी के साथ सौदा देता है, अपना 
उचित मुनाफा रख कर सब को वरावर तोलता . है, तो .वह आरयकर्म 
की राह पर है | इसके विपरीत कोई -दुकानदार सभी -को- सू उसे की 
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क्रेशिंश करता है, दूसरों का गला काटना प्रारंभ कर देता हैं, नमूना 
कड़ और दिखलाता है और देता कुंड और है, तो वह अनायकर्म 
की पगढंडी पर है । 
अध्यापक का काम है बच्चों को शिक्षा देकर उनका विकात्त 
करना | यदि वह अपने कर्तव्य के ग्रति लापरवाह रहता है, बच्चे पे 
या न पढ़, इसकी उसे कोई परवाह नहीं हे, और थोडी-सी थूल 
होते ही वह वच्चे पर वत वरसाता है, तो वह अनायेकर्म की राह 
पर हे ! यदि कोई अध्यापक अपने काम में पूर्णा विवेक रखता .है, 
अपनी जवाबदारी भलीमाँति समझता ओर पुरी करता हे तो उसका 
जहर निकल जाने पर अमृ्त-क्रम होगा; वह उसका शुद्ध यज्ञ होगा। 
अन्याय, अनीति, अविवेक ओर अ्रज्ञान को निकाल कर जो कर्तव्य 
कर्म किया जाता है, वह आयंकर्म ही है । 
जेनवम से पूछा गया--आख़ब का काम कौन-सा है और 
संवर का काम कॉन-सा है ? अर्थात्‌ संसार का मार्ग वंया है और 
नोझ का मार्ग बया है ? इस ग्रश्न का उत्तर आचारांगसृत्र में बड़े ही 
सुन्दर ढंच से दिया गया हे;-- 
जे आजवा ते परिध्मवा, जे परिस्सवा ते आसवा । 
जिप बच तआत्तव होता है, जो कर्मो' के आगमन का 
करण हैं, उस प्रदृत्ति मे अगर विवेक का रस डाला गया है, अज्ञान 
कं पक ले दिया यया हैं, न्याय-वीति और संयम की घन उत्तके 
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पीछे रक्खी यईं है, तो वही ग्रद्रत्ति संतर का कारण बन जाती है। 
इसके विरुद्ध सामायिक, दया, पीपध आदि जो पग्रम्नत्ति संवर का कार! 
हे, मोक्ष का मार्ग हे, यदि उसमें विवेक न ज्ञान का पट नहीं 
हैं, सावधानी नहीं है, वो वही प्रव्नत्ति आस्व का कारण वन जाती 
हैं | साधु वन जाना संवर है किन्तु कर्तव्य की भावना यदि न रही, 
सावुल का वित्रेक न रखा, तो वह ऊपर से दिखाई देने बाला तंत्र 
भी आच्रत्र है | वह रंय-रोयन किया हुआ हवाई महल हे, उसमें 
प्रेम, शील आदि सदूगुणों की तुबास नहीं हे | 

यह है आख़व और संवर के विपय में जबधम का दृष्टिकोण / 
यह है आखब और संबर को नापने का जेनधर्म का विशाल गज ! 
जिय धर्म ने इतना महान्‌ मंगलसूत्र पकड़ाया हो, उसके अनुयायी- 
वर्ग में जब हम धरम के ग्रति संझुचित और गलत दृष्टिकोण पाते हैं 
तो हमारे मन में निराशा की लहर उठने लगती हे | हमारे हृदय में 
यह आता हे कि जेनधर्म ने अपने साधकों को माय खोजने के लिए 
प्रकाशमान रत्न दे दिया है, फिर यह उन साथकों की ही गलती है 
जो ऐसा रत्न पाकर भी अन्धकार में प्रिर टकराएँ ओर व्यर्थ का वित- 
ण्डावाद बढ़ाएँ | सचमुच जेनधर्म ने आखव और संवर के कार्यों को 
लम्बी प्रृच्ी नहीं बनाई हे, त्‌च्री पूरी बनाई भी नहीं जा सकती। 
उसने थोड़े-से कार्य यिना कर उनके आगे इति नहीं लगा दी है। 
आर्य-अनार्य कर्मो' के सम्बन्ध में भी उसने कुछ कार्य यिना कर ही 
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पर्णविराम नहीं लगा दिया है | उसने तो जे बाबन्ने तहणयाराः 
लिस कर स्पष्ट कर दिया है कि इस ग्रकार के जो भी अन्य कार्य हैं, 
वे सब भी आर्यकर्म हैं | इसी प्रकार आखब और संवर के विषय में 
भी उसने कहा-विवेकी पुरुष आज्व में से भी संबर की स्थिति प्राप्त 
कर सकता है और अविवेकी पुरुष संबर के कार्य में भी आखत्र अहरोँ 
कर लेता है | यह दृष्टिकोण क्रितना विराट है ! 
कहा जा सकता है कि खेती आर्यकर्म है, इस विषय में 
प्रमाण क्या है ? सब से पहले में कहूँगा कि ग्रश्नक्रार का विवेक ही 
प्रमाण है, उसके अन्तःकरण की वृत्तियाँ ही ग्रमाण हैं । सबसे बड़ा 
प्रमाण मनुष्य का अनुभत्र ही हे | क्‍या तीर्थंकर किसी वात के निर्णय 
के लिए किसी यन्‍ध, शाख या महायपुरुप के किसी वाक्य को खोजते 
है? नहीं, वबयोक्ि उनके पास ज्ञान का वह सचेलाइट है, जिसके 
आगे सभी प्रकाश फोके पड़ जाते हैं | उन्हें किसी मन्‍्थ या गोथे को 
टटोलमे करी जरूरत ही नहीं होती | इसी प्रकार जिसके पास विवेक- 
बुद्धि है. उसे कहीं भी नटकने की आवश्यकता नहीं हे | उसकी दृष्टि 
अगर सम्यफ़ है ज्ञार सत्य के प्रति निष्ठा गहरी है तो वह स्वयं भी 
+ंयी चीज के ओडित्य का विशुय कर सकता हैं | में तो यहाँ तक 
बहता हैं 4 बल सान से भू 
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इला नच्बर आत्मा के सहज विवेक 
न दावा है आ? आता का 
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वी है, पंप ाक ६ ड्री सके से पहले 
फिट पदक हि मं की रची 
परे विवेक का सहारा ने कर धर्म का ऊचा- 
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ऊचोी बातें करने जाता है; वह बिना ग्रकाश के, अन्यकार में टकरा 
कर गिर जाता है | धर्म करा रहस्य विवेक के बिना समर में: नहीं आा 
सकता | एक भारतीय ऋषि ने कहा है ।-- 
यरतक्ेणानुसन्बत्ते स थर्म वेद नेतरः । 

जो तके से क्रिसी वात का पता लगाता है, वही धर्म को 
जानता है, दूसरा नहीं | 

गणधर गौतम ने भी उत्तराध्ययन सूत्र में कहा है।-- 

'पन्ना समिक्खए घम्मतत्त' तत्त विशिष्छियं ॥? 

साधक की सहज बुद्धि ही धर्म तत्त की जाँच कर सक्रती है । 

जीवन भिचार के आधार पर बनता हे | विचार के बाद ही 
हम किसी ग्रकार का आचरण करते हैं और विचार के लिए विवेक 
की आवश्यकता होती है | अतः खेती आयंकर्म हे या नहीं, इतत 
अश्न पर विचार करने के लिए सवग्रथम अपने अपने अन्तःऋण से 
ही उत्त माँगना चाहिए। हि 

जो किसान दिन भर चोटी से एड़ी तक पसीना बह्लता हे, 
अन उत्पन्न करके संसार को देता है, अपना साथ समय, 
परिश्रम और जीवन इसके पीछे लगा देता है, ऐसे अनोत्ादक भोर 
गअनबदाता को आप अनाय॑कर्मी कहें और उत्ते खाकर ऐश-आराम से 
जिन्दगी बिताने वाले आप आयंकर्मी होने का दावा करें, यह अट- 
पटी बात अन्तःक्रण कब स्वीकार कर सकता है? आप बुद्धि का 


रैदण | 


ग[यक्म-अनायकर्म | 
गज डाल कर जरा देखे कि कवि क्या प्रत्येक्त स्थिति में अनायक्रम 
हो सकती हे ? 
स्रानुभव के अपिरिक्त शास्र प्रमाणों की ही यदि आवश्यकता 
हो तो उनकी भी कमी नहीं है । 
उत्तराध्ययन मूत्र में उल्लेख है कि जो साधक्र भ्पना जीवन 
साधना में व्यतीत करता है, जो सक्कर्म के मार्ग पर चलता है और 
शुभ भावनाएँ रखता है, वह अपनी आयु समाप्त करके देवलोक में 
जाता है । देवलोक के जीवन के पश्चात्‌ उसकी क्या स्थिति होती है, 
यह बताने के लिए वहाँ यह गाथाएँ दी गई हैं।-- 
खेत्तः वल्थु हिरणणं वे पसवी दास-पोरुत | 
चत्तारि कामखंबाणि, तत्य से उववज्जइ ॥ 
मित्तवं नाथवं द्ोईइ, उद्चागोए य वण्शवं । 
अधायके मदापरणे, अभिजाए जसो वले | 


“-उत्तरा० ३, १७-०८ 


उपयु क्व गाधाओं में कहा गया है कि जो साधक देवलोक में 
जावन का पुनः प्रक्राश ग्राप्त करने के लिए वहाँ से कहाँ 
जन्म लेंगे १ उत्त है- जहाँ सेती लहलहाती होगी | सबसे पहला 


दाएऑ+यओय जे ८८ 
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जाते हैं, 

| पक 
पहपहाती इनि नि्गो, जिसमें वह सोने से भी बढ़ कर ग्राण- 
| रे ॥ चाँदी से भी पहले खेत 


[ रेट? 
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की गणना की गई हैं | इस प्रकार जेन-पर गया खेती-बाड़ी को पुएय 
का फ़ल मानती है | सेती-यराडी, खेत ओर जमीन अगर बाप का 
फल होता तो शास्रकार उसे पुएय का फल क्यों कहते ? 

उत्तराध्ययन सत्र में आगे कहा हे! - 

कम्मुणा वंभणों दोई, कम्मुंणा दोए खत्तिओ्ी | 
वइसो कम्मुणा दोइ, सुद्दे दखड कम्मुणा ॥ 

अरथात्‌--कर्म से ही बाह्मण होता है, कर्म ते ही ज्त्रिय 

होता है, कर्म से ही वेश्य होता है. और कर्म ते ही श॒द्र नी होता है । 
हाँ कर्म से वेश्य होचा वतलाया गया है, - पर कम का 

निर्णय आप केसे करेंगे ? कौच-सा दया, पीषध आदि हे जो आप में 
से किप्ती को वाह्मण, किसी को ज्ञग्रिय, किसी को वेश्य और किसी 
को शृद्र बनाता है ? ब्ाह्मए, क्षत्रिय आदि के रूप में वॉटने वाला 
कर्म कोन-सा है ? धार्मिक नियम, मयांदाएँ तो सब के लिए समान 
हैं ओर उनका फल भी सब के लिए समान ही वतलाया गया हैं। 
कोई घार्मिक नियम या वत-करम ऐसा नहीं जो किसी को वराह्मण 
ओर किसी को वेश्य बनाता हो | 

तव फिर यहाँ “कर्म? से क्या अभिग्ञाय है ? यह बात सममने 
के लिए हमें ग्राचीन टीकाकारों की ओर नजर जालनी होगी | उत्तरा- 
ध्ययन पर विस्तत और गआंजल' टीका लिखने वाले वादि-वेताल 
.. शात्याचार्ग, विक्रम की स्यारहर्वी शताब्दी में हुए हैं। उन्होंने 


५. रैंवर | 


आयेकम-अनायकर्म | 
अपना स्पष्ट चिन्तन जेन जनता के सामने रचखा है । उन्होंने कम्मुणा 
वहसों हो? पद पर टीका लिखते हुए कहा है:-- 
“कृषिपशुपालनवाशिज्यादिकर्म णा वेश्यो भवति |? 
भगवदूयीता में भी यही वात साफ तौर से कही हैः-- 
कृषिगो रज्वारिज्य॑ वेश्यकमंवभावजम | 

आज गलतफहमी के कारण कर्मो' को समभने में हम गड- 
बड़ में पड़ गये हैं, लेकिन प्राचीन जेन और जनेतर साहित्य स्पष्ट 
बतलाता हे कि कपि करना वेश्यवर्ण का काये था | आज वह एक 
मात्र शूद्रों या अनायों' के मत्ये मढ़ा जा रहा है । 

भगवान महावीर ने कृपिऊर्म करने वाले व्यक्तियों को वेश्य ही 
बतलाया है | भयवान्‌ महावीर के पास झाने वाले ओर त्रतत महरण 
बहने वाले जिन प्रमुख आपकों का वर्णन उपासकद शांग सत्र में आता 
है, उममें कोई भी ऐसा नहीं था जो श्रावक अवस्था में खेती-वाड़ी का 
पनन्‍्या न करता हो । इससे शाप स्तरयं चार कर सकते हैं कि हमारी 
परम्परा हमें खेती के जिपय में बया निर्देश करती है ? वाणिज्य-व्यापार 
यं नेन्बर तो वीतरा है, चेश्य का पहला कम खेती ओर दसरा कम 
पशुपालन पिनाया गया हैं | 


अजब पढे एक बतत च्यान म ₹ 


97% 


| 


नी चाहिए | वह यह है 
हैं नवंदाते आउक को नपिजा तझ तो खेती 


-ल्ुरभी निेध नहीं 
है | शत उपर को नामिशायतियाबारी कारक की नमिका हैं । कमशः 


| | 


रद 


[ अ्हिसा-दर्शन 
पहली, दूसरी, वीसरी आदि ग्रतिमाओं को सीकर करता-करता 
श्रावउक जब आठवीं ग्रतिमा को अंगीकार करता हे तब आरम्म के 
कार्यों' का त्याय करते हुए कृपि का त्याय करता है । इस सम्बन्ध में 
सभी शवेताम्बर और दिगमस्‍ए्वर-यरसखरा। के आचार्य एक सर से 
कहते हैं#-- 

आरम्म:--हष्यादिकर्म, तत्त्याग करोति | 
अर्थात--यहाँ आरम्भ से कृपिकम आदि समझना चाहिए । 
उप्तक्रा त्याय आठवीं गतिया में होता है। इस- तरह ग्रतिमाबारी 
श्रावक आठवीं प्रतिमा में स्वयं कृषि करने का त्याय करता है और 
नोवीं ग्रतिमा में कराने का थी त्याय कर देता है | 
शात्रों का इतना स्पष्ट विवरण हमारे सामने मौजूद है ओर 
त्याय का क्रम भी स्पष्ट रूप ते शात्र दिखला रहे हैं, फिर भी कुछ 
लोग अम में पढ़े हुए हैं । जो वात आगे की भूमिका में छोड़ने की है, 
उसे पहले की भूमिका में छोड़ देने का आग्रह क्रिया जाता है और जो 
पहले की भूमिका में त्यागने योग्य है, उसका कहीं ठिक्रावा ही नहीँ 
है / घोती की जयह पगड़ी और पगढड़ी की जगह घोती लपेट कर 
हम अपने आपको दुनिया की हि में हास्यास्थद बना रहे हैं । 
आय-अनाय-कर्मो' का विवरण ग्रज्ञापना मृत्र में भी आया हैं | 
६ देखिए---समन्तभद्रछुत रनकरएब्कश्रावकाचारः और प्रवचनसारोद्धार 
की सिद्धसैनीया वृत्ति । 


रेट | 


अर्यकी-अनायकंम ] 
वहाँ की थोड़ी चीजें गिनाकर जे यावनने तहप्पगारा? कह कर सात 
निचोड़ वतला दिया है | इसका मतलब यह है कि इस प्रकार के 
और भी कम हैं, जो आरयकम हैं। 
कुम्मकार के घन्धे को भी वहाँ आयकर्म बतलाया गया है | 
इससे आप फ्रेसला कर सकते हैं कि कृपि कर्म को अनोर्यकर्म कहने का 
कोई कारण नहीं था | पर इस गये गुजरे जमाने में कई नये टीकऋाकार 
पंदा हुए हैं, जो उन पुराने आचायों' की मान्यताओं और भगवान्‌ 
महावीर के समय से ही चली आने वाली परम्पराओं पर हड़ताल 
परने की चेण्टा कर रहे हैं और युगह्टा एवं क्रान्तिकारी आचाय 
श्री जवाहरलालजी महाराज को, जिन्होंने प्राचीन परम्परा के आधार 
पर अपना स्पष्ट चिन्तन रक्खा, उत्मृत्रग्न रूपी तक कहने का दुस्साहस 
करते हैं | सेती आयंकर्म नहीं है, इस से वढ़ कर कूठ और क्‍या हो 
सकता है ? 
विक्रम की दूसरी या तीसरी शताब्दी के लगभग आचार्य 
उमास्वाति हुए हैं, जिन्होंने तचाय॑मृत्र पर स्व्रोपन्न भाष्य लिखा हैं । 
उन्होंने कर्माये ही व्यास्या करते हुए कहा हैः... 
कमर्यो:--४जनवाजनाप्यडवाध्यापनक्पिवाएि ज्ययी नि पगाउत्तय ; । 
यह विलेन कह्ों से आया है ? इसी थ्रज्ञापनासत्र के आधार: 


3८ यम चन्दन न्द््सि कक 
पे चहाचनदन किया या ह | 
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[ अहिसा-दर्शन 


में अपना विशिष्ट चिन्तन जनता के समच्षा रखा है। उन्होंने लेती- 
वाड़ी, चन्दन, वत्र आदि का व्यापार और लेखन-अध्यापन आदि 
घन्धों को, सावध-आर्यक्र्म बतलाया है | इसका कारण वतलाते हुए 
बे कहते हैं।-- 
घडप्येते5विरतिप्रवणत्वात्सावद कर्मारया: |३६ 

यह छह प्रकार के आर्य अ्रविरति के कारण सावबकर्मार्थ हैं, 
अर्थात्‌ बती श्रावक की यूमिका से पहले ये सावबकर्माय हैं। परन्तु 
बाद में ब्रती श्रावक होने पर जो मर्यादावद्ध खेती आदि कर्म करता है, 
लिखने-पढ़ने का घन्धा करता है, तो वह अत्यारंस की सृमिक में है:- 

आअत्पसावशदकर्मार्या सच श्रावक्काः | 

खेती आदि कर्मो' के आयंकर्म होने के इनसे अच्छे और क्या 
ग्रमाण हो सकते हैं ? मतलब्र यह हे कि श्रावक्र की श्रमिक अल्यारंभ 
की ही भूमिका है। इसका रहस्य यही हे कि श्रावक में विवेक होता 
है । वह जो भी काम करेगा, उसमें विवेक की दृष्टि लेगा । श्रावकर 
का हाथ वह हाथ है कि जिसे वह छू ले, वह सोना वन जाय | श्रावक् 
की भूमिका वह भूमिका है जिसमें विवेक का जादू है। यही जाएँ 
उसके कार्य को अल्पारम्म बना देता है |. 

# आचार्य अकलंक ने लेखन आदि के समान कृषि को सावक्म 
ही कहा है, महासावद्य नहीं । कृषि को मदहार्भ--मद्दापाप कदने वाले सूद्धम 
दृष्टि से विचार कर | 


श्ट्व | | 





७ 06 (४ (5 - 
आयकम-अनायेकम | 


असली चीज विवेक है | जहाँ विवेक नहीं हे वहाँ खेती भी 
तावद्य कम है | यहाँ तक कि विवेक के अभाव में काड़ लगाना भी 
अत्पारंभ नहीं होगा | 

इस तरह हमें जीउन के प्रत्येक प्रश्न पर आयक्रम और अनाय- 
कम तया अत्यारंभ और महारंग का निर्णय कर लेना चाहिए । 
विवेक को त्याग कर किसी एक पक्त के खे टे को पकड़ कर हम चिह्नाते 
रहेंगे तो हमारी समक में कुद्ठ भी नहीं आएगा और हम जेनवर्म को 
विश्व की दृष्टि से यिटा देंगे । 
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काषि अह्पारस्म हे 


द्रत्येक व्यक्ति को हिंता और अछिता का मर्म समझना 
चाहिए | मनुष्य को अपने जीवन के अत्येक़ कार्य की छाववीन करनी 
चाहिए और देखना चाहिए # कहाँ कितनी हिंसा हो रही है और 
कहाँ कितनी अहिंसा की साधना चल रही है | साधारणतया सापकों 
के जीवन के दो भाग होते हैं-- एक गहस्थ-जीवन ओर दूसरा साथु- 
जीवन । ग्हस्थ को अपने जीगन की ऊँचाइयाँ श्राप्त करनी हैं और साधु 
की अपने जीवन की | यह बात नहीं हे कि साधु बनते ही उप्तके जीवन 
में पर्णाता आ जाती है | महात्रतों को ग्रहण करने की प्रतिज्ञा की 
और जीवन में पृर्णाता आ गईं, ऐसा समझना अमर होगा। साथ 
भी अपने आप में अपूर्ण है और उसे अपने जीवन की प्रर्णाता ग्राप्त 
करनी है । परणृता हिमालय की सोच चोटी है और वहाँ तक पहुँचने 
के लिए कठिन साधना अपेक्तित है । 


कृषि अ्रल्पासम्म है 
यह ठीक हैं कि साधु, श्रांवक की अपेत्ता कुछ आये बंढूँ गया 
है, कुछ ऊँचा चह़ चुक्रा है, मंजिल की राह पर आगे कदम बढ़ा 
चुक्रा हे और गृहस्थ अभी अपने क्षेत्र में कम बढ़ाकर चजा। ही हैं | 
और फ़िर साथु का जीवन भी तो ऊँचा-नीचा है । उसकी: भी अनेक 
श्रेणियाँ हैं । 5 
इसी प्रकार गृहस्थजीतवन की भी अनेक कत्ताएँ हें। उसमें 
भी कई दर्ज हैं | यह नहीं कि गरहस्थ छोटा है तो नगएय हे, जुहर 
का टुकद्ा है । गहस्थ, साधु की अपेक्षा नीचा होते हुए भी किसी 
अपेच्ता ऊँचा हे | जो गहस्थ विवेकपर्वक जीवन के मेदान में चलता 
है, जिसके हृदय में प्रत्येक प्राणी के लिए दया का करना बहता हैं, 
जो महाहिंसा से दूर रह कर अपनी जीवन-यात्रा तय कर रहा है, वह 
अपने श्रावक के कर्तव्य को हढ़ता से पुरा कर रहा हे | भले ही वह 
धीषे कदमों से चलता हो, पर मंजिल की और चलता अवश्य हे | 
हमें अपनी पुरानी परन्परा की और थीं नजर झाल् लेनी 
चाहिए | वह क्या कहती है ? बह ऐसे यृहस्थ को, जो अपनी मेगा 
है साय-तान दुसरे की मेता को नी पार हरता है, कमी भी पापी और 
कइड़ लोगों का खयाल हूँ कि 
इती है, बन्र जुटाना पड़ता हूं, समर 
स्य 


हि हे अपन 2 ली थक ्ा त्ञ 45 अ स्र्थ् 
अप पर जाप रस, उमा आर रा का राच्ता के लिए कठार 
#5 तु ढच छः ब्लू 
#प्ए भय 5पायेशदटा पडता हूं, स्तालरए बह ता कप में इबा दक्ष 
कक जज 


अॉिशए थे 
न्न् से 


[ अिसा-दशन 


है । परन्तु हम यदि बुद्धि की कप्तोटी पर ग्रहस्थ-जीवन को क्त्त कर 
देखें तो विदित होगा कि विवेकवान्‌ ग्ृहस्थ यदि साधु के गुणस्थान से 
नीचा हे तो चार गुणस्थानों से ऊँचा भी हँ। दर्भाग्य से हमारा 
ध्यान निचाई की ओर तो जाता हे, पर उँचाईं की ओर नहीं जाता । 
इसी कारण कुद्ध लोगों ने एक सिद्धान्त निकाला हे कि साधु 
को श्रपेज्षा ग्रहस्थ नीचा है, इसलिए उसका सत्कार-सन्मान करना, 
उसकी सेंवा-झुश्रुपा आदि करना दूसरे ग्रहस्थ के लिए भी संत्तार का 
मार्ग है | वह हिंसा, अतत्य, चोरी और कुशील का गर्ग है | पतन 
की राह हे | मेरे खयाल से इस विचार के पीछे अज्ञान चक्कर काट रहा 
है और विवेक की रोशनी नहीं हे । सुपात्र और कुपात्र को अनेक अम- 
पूर्ण घारणाएँ मी इसी अज्ञान के परिणाम हैं । ग्रहस्थ कुपात्र है, उसे 
कुछ भी देना धर्म नहीं है, साधु को ही देना धर्म है इस प्रकार की 
कल्पनाएँ संकुचित विचारों द्वारा ही घड़ी गई हैं| इस ग्रकार एका- 
न्ततः छोटें-बड़े के आधार पर घम-अधम का निणय नहीं हो सकता | 
आखिर साधु भी, जो छठे युणस्थान में हे, सातवें युण॒स्थान वाले से 
गीचा है | सातवें गुरस्थान वाला आठवें गुरास्थान वाले ते नीचा है।. 
केवलज्ञानी की भुमिका से तो सभी सामान्य साधु नीचे हैं। और में 
पछ्ठता हैँ कि तेरहवें गुणस्‍्थान वाले अरिहिन्त की भृमिका ऊँची है या. 
नीची ? यदि बरहवें गुणस्थान से वह ऊ ची है तो चोंदिहवें युण॒त्थान 
से नीची भी है | तो इत अक्कार की अवेज्ञाइत उँचाई और विक्ाई 


ह्६० | 


कृषि अल्पारम्म है ] 
भत्ने रहे, परन्तु उसी को व्यर्थ का च्चो का आधार वनाने में कोई 
महत्त नहीं है । नीचे की भूमिकाओं को पार कर ऊँची भूमिका में 
आना ही महत््ववृर्ण बात हे | हमें देखना चाहिए कि जीवन ऊपर की 
ओर गतिशील है या नहीं ? ताधक कहीं नीचे की ओर तो नहीं 
खिसक रहा है ? 

गृहस्थ की भ्मिका पर विचार कीजिए | वह गिश्याल के गाद़ि 

अंबकार को चीरकर,अनन्तानुव॑ती कपाय की फोलादी दीवार को लांब 
कर, अबत के अपार समुद्र को पार करके ओर अपरिसित भोगों की 
जालाओं में उँचा उठ कर आया है या नहीं ? उसने मिथ्याल् की 
दुर्भेध् गन्धियों को तोड़ा है और वह अहिंसा एवं सत्य के सार्य पर 

श्राशक्ति प्रगति कर रह्य है । यह वात दूसरी हे कि वह उस साधक 
# तरह दोड़ नहीं सकता, टहलता हया चलता है | 

सत्रकुतांगमुत्न में अपने और घमसीवन के सम्बन्ध में एक 

बडी ही महच्पणं चर्चा पत्नी है । यहाँ स्पष्ट शच्दों में कहा गया हें 
हि जो मिथात्, अगिरति आदि में पड़े हैं, ते आयवीन वाले ने 
2, तु भिन्‍्होये हिंसा झोर अनत्य के ऋद्ठ अंशों में वन्य तोड़े 
ह, मो दिशा झोर सत्य-को हिलझारी समनझते हैं और असत्य 
आदे के बस्वम्मों एसी तरह तोडने की माबनता रखते हे और क्रमश: 
वीडतन कते है, वे रहस्य आाइक नी जाये हैं । उनका क्रम संसा/ 
थे कर है या नो की ऊऋार २ सह्व दिवेक-इद्धि से वियार करने 


5 
पर डे 


। 
तन 


&€ 
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वाला अवश्य कहेया -मोत्त की ओर | ऐसे ग़रहस्थ के विषय में ही 
प्रत्रकतांग कहता है।-- 
एस ठाणे आरिए जाव सब्वदुक्खगढ़ीगण॒प्रसों एगंत्सम्मे साहू ।$ 
ओर जो यह ग्रहस्थ-धर्म की ग्रशंसा में आय एवं एकान्त 
सम्यक् आदि की वात कही हे वही सर्व विरति साथु के लिए भी कहीं 
गईं है । 
आप कहेंगे--कहों गहस्थ ओर कहाँ साधु ? साधु को करह 
गृहस्थ एकान्त आये केसे ? इस ग्रश्त का उत्तर देने के लिए मुझे 
आप से एक एक ग्रश्न करना होगा | में पता हँ--श्रावक ग्हस्थ 
मर कर कहाँ जाता है ? ह 
“देवलोक में /? 
ओर साथु ? 
छठे ते ग्यारहवें गुणस्थान वाला साधु भी मर कर देवलोक में 
जाता है | इस प्रक्तर जैसे दोनों की गति देवलोक की है, उत्ती अकार 
दोनों में एकान्त आयत् भी है । इसका कारण यही हे कि गहस्त 
श्रावक्र का इश्कोण साधु की ही तरह परम सत्य की ओर है, वंधर्नो 
के पाश को तोड़ने की तरफ ही हे । 
'जब क्षि सत्रछतांय के क्रियास्थानक में, जहाँ क्रियाओं का 
वर्णन है,शहस्थ को साधु की ही तरह एकान्त आये बतलाया है, तब ु 
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शेध्र | 
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क्पि अल्पासम्म है 


ऐसी स्थिति में साथ भोजनादि काय करें तो पाप नहीं ओर श्राव 
) विवेक पर्वक् मो जनादि काय करे तो एकरन्त पाप ही पाप चिन्नाना 
क्रिस ग्रक्तार शासत्रत्ंगत हा सकता है ? वही काय करता हुआ शआावक 
पापी और कुपात्र केसे हों गया ? इस पर हमें निष्पक्ष होकर विचार 
करना हे | 

पाप करना एक चीज है ओर पाष हो जाना दूसरी चीज हैं। 
प्राप तो साथ से भी हो जाते हैं । वह भी कभी किसी ग्रश्नत्ति में भूल 
कर बेठता है | पर यह नहीं कहा जा सकता ऊफि साथु जाक-बूके कर 
पाप करता है | बह पाप करता नहीं, हो जाता हे। इसी प्रकार 
श्रावक्र भी उुल्ल अंशों में तटस्थ वृत्ति लेकर चलता हें। परिस्थिति- 
बश उसे आरं॑ग करना होता हे, परन्तु वह अ्रसच्रभाव से नहीं, उदा- 
सीन बाय से, मल में हेय समस्धता हुआ, करता हैं । अलबत्ता कोर्ट 
गहस्थ यदि आसतकि था से आरंगाद पाप करता हें, पाप करके 
गत होता है, पाया कम के लिए उत्साहित होहर कम रखता हे 


प पह आयायवे है| डिलु यो गहस्य काग तो हसता जाता हैं पर 


के 
की 


३०५० बह पाप दर हा ज्ज्ज्ज चद्द हि कि दर्ज 
जन फियाहाए-ता पासाता नहाँ रसता, वद्द उसम ये जहर के 


पक मना म॑ रा जाता ह ते वह अनाय नहा कटा जा 
> रह ्‌ 
एक किम में द्वाद हा बचाया उस स्कान सम्यक् एवं आय 


[ अहिसा-दर्शन 


भगवान्‌ ने श्ावक के जीवन को एकान्त सम्यक् आर््रजीवन कहा हैं 
और दूसरी और आप खेती-बाड़ी का बच्चा करने वाले श्रावक्र को 
अनाय॑ सममभते हैं । यह दोनों परस्पर विरोधी आते कैसे मेल -खा 
सकती हैं ? आप दिन को दिन भी कहें और रात भी कहते जाएँ, यह 
वात वुद्धि कैसे स्वीकार कर सकती हे ? श्रायक्र की अमिक्रा अत्यारंग 
को है, महारंभ की नहीं | महारंभ का मतलब है--घोर हिंसा, बोर 
पाप | महारंगी की यति नरक है। नरक के सिवाय और कोई नहीं है, 
यह बात शास्रों में स्पष्ट रूप से कही हेः 
(रंभयाए, महाप्रिरद्याए, पं चिदियवहेणं, कृशणिमाहारेणं | 
--ओऔपपांतिक सूत्र . 

यहाँ नरक्गति के चार कारणों में पहला कारण महारंभ कहा 
गया है | आप एक तरफ तो श्रावक्र को अल्यारंभी स्प्रीक्षार करते है 
और दूसरी तरफ़ खेती-बाड़ी करने के कारण उसे महारंनी की उपावि 
से भी विभृषित करते जाते हैं । ह 

आपको मालूम होगा, गहत्थ जीवन में आनन्द ने जो किया, 
वह एक आदर्श की चीज थी । आनन्द जेंसा उच जीवन व्यतीत 
करने वाला श्रावक महारंग का कार्य नहीं कर सकृता था। आनन्द 
श्रावक्र अनस्था में भी खेती करता था, इस बात की अस्वीकार नहीं 
किया जा सकता | आनन्द श्रावक्र था अतएव अल्यारंभी था, किर भी 
वह खेती करता था, इसका फलितार्थ यही है कि खेती श्ावक के 
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लिए अतितरा्यतः वर्जनीय नहीं है, वह अल्यारंस में ही हैं । 

कहा जा सकता है कि आनन्द महारंभी था और उसके परि- 
वार में परम्यरा से खेती का धन्या चला आ रहा थां |-श्रावक बनने के 
बाद उसने खेती की जमीन की सय्यादा करके शेष का त्याग 
कर दिया था। 

इस कथन का अभिग्नाय यह हुआ कि खेती महारंभ तो है 
मगर उसकी मर्यादा की जा सकती है | परन्तु वया कहाँ महारंभ की 
मर्यादा होती है ? अथवा महारंभ की मर्यादा करने के वाद भी क्‍या 
कोई अणुवती श्रावक्र की कोटि में गिना जा सकता है ? महारंभ की 
मर्यादा करने पर अगर श्रावक की कोटि ग्राप्त की जा सकती हैं तो 
फत्लखानों की मर्यादा करने वाला मी श्रावक की कोटि में आ सकेगा | 
अगर भगवान्‌ महावीर के पास कोई व्यक्ति आकर कहता - '्रनों ! 
मे तो कत्लखाने चला रहा हैं और अभी तक श्रावक्र की भूमिका में 
नहीं आया हैं | अब में मर्यादा करता हैं कि सो से अधिक कत्लखाने 
पही चलाऊंगा | मुक्के अधिक कत्लस्नों का त्याग करा दीजिए और 
अपने अणुवती भावक्र संघ की सदस्यता प्रदान कीजिए |? तो क्‍या 
गपगंपू उस अपने अणुवती थार संत्र के सदस्यों में परिगणित 
वें पहँ। नगजाब कहवे--अखणुबती आवक का पद ग्राप्त करने के 


हि 
48 कर ३ 


हिय समय र का उस कह त्याग पहले करना होगा। तावय 
प३ ह कि #जखाने 


हा के अडइ, कश्यालय या शराव की भाइय। 
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चला कर और उनकी कुछ मयांदा वॉच करके कोई अखुवती श्रात्रक 
का दर्जा आ्राप्त करना चाहे तो वह नहीं प्राप्त कर सकता | ऐसा होना 
सम्भव नहीं है । 

इस ग्रकार की मयादाएँ तो होती ही रहती हैं । पंजांव में जब 
हम यात्रा करते हैं ओर कोर मांप्राह्मरी या शिकारी सहस्थ मिलता हैं 
तो उसे मांताहार या शिकार को छोड़ने का उपदेश देते हैं) अगर 
वह परी तरह नहीं छोडता तो अधिक न करने को कहते हैं | पर क्या 
इससे उसका. गुरास्थाव वदल गया ? एक्र हजार हरिए मारने ताला 


अगर पाँच सो हरिखों तक ही अपनी मर्यादा कर ले तो भले ही उसे 


कल्याण की घुंघली राह मिली हो, लेकिन इतने मात्र से उत्तक्नो 
अखुबती श्रावक की सूमिका नहीं मिल्र सकती | ' 
कृषि के सम्बन्ध में शिचार करते समय हमें भगवान्‌ आदिनाथ 
को स्मरण रखना चाहिए | पहले कल्यब्नत्तों से युगलियों का गुजारा 
हो जाता था:। उत्त तमय अच का कोई संकट वहीं था। युगलिया 
भले ही तीन पल्योपम की आयु वाले हों, परन्तु अन्तिम समय में ही 
उनके सनन्‍्तान होती थी। अर्थात्‌ पहला जोड़ा जब विदा होने लगवा 
तब उधर: दूसरा जोड़ा उत्तन्र होता था। इस कारण उतकी संख्या ने 
कोई. विशेष घट-बढ़ नहीं होती थी। परन्तु: मगदानु ऋषभदेव हे 
समय में कल्पग्नत्त, जो उत्पादन के साधन थे, घटने लगे और जब- 
संख्या बढ़ने लगी । अतएवं कह्पव्त्षों ते उनकी आवश्यक्रतान्ं की 


रे $. 


| 


४] 


| 
त््त्ब 


कृपि अल्पास्म्म है 


4त्ति नहीं होने लयी | जहाँ उत्यादन कम होता है ओर खाने वाले 


,अधिक हो जाते हैं, वहाँ संत्र्ष हुए बिना नहीं रहता । 


नल पर पानी भरने के लिए तृ-त॒ में-में क्यों होती है ? कारण 
यही है कि पानी कम आता है ओर उसके भी जल्दी वनन्‍द हो जाने 
का डर रहता है और लोगों को आवश्यकता अधिक होती हे। इसी 
कारण आपस में लडाई-कगढ़े होंते हैं | एक चाहता हे, में पहले 
भर लूँ ऑर दूसरा चाहता है में सब से पहले भर लू / परन्तु जल से 
प्रिएर्ण कुझों पर ऐसा नहीं होता । वहाँ जितना चाहिए उत्तना पानी 
मिल सता है, अतरब संघ्रप करने की नोतत नहीं आती । जहाँ 
अभाव होता है, भरण-प्रोपण जे साधन पर्याप्त नहीं होते, वहीं संधर्प 
ता है | जहाँ उज्ादन पअंबिक होता हे जीर साने-पीने वाले कम 
गत हूँ, पहाँ 'अनावनलद संदर्ष नहीं टोवा, जियमता नहीं होती 
थर थे संग्रह अति पनपती २ | 
हों, वो हमें सोषना हे दि ते सत्य दुए और संकट में पं? 
हुए गुगाजियों को नयदांव जाइनाय ने जो सेत्री काना और दूसरे 
हज फचों किषपरंद: 
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[ अ्िसा-दरशुन 


देश के जरूरतमंदों को, भूख से तड़फते हुए व्यक्तियों करे दख-दर्द को 
मिटाने के लिए उत्मादन की कला वतलाता है, वह भी एक ग्रकार का , 
दान देना है| वह भी अहिंसा का मार्ग हे [# 

एक मनुप्य नदी में डूब रहा है | वह तेरना नहीं जानता। 
आप तेरना जानते हैं और कटपट उसे निकाल देते हैं | एक दूतरा 
व्यक्ति है जो तेंराक है और डूबते हुए को देखते ही निकाल देता हे, 
साथ ही उत्ते तेरने को कला भी पिसलाता हे | इन दोनों में किसका 
कार्य महत्पूर्ण हैं ? 

तिरना सिखाने वाले का !? 

ठीक है, क्योंकि तेराक अपने सामने डूबते को तो निश्ाल 
सकता है, परन्तु बह कहीं अन्यत्र डूब जाय तो कोन निकालने 
आएगा ? वह कहाँ कहाँ उसके पीछे लगा रहेगा ? अगर वह तेरने 
की कला उसे सिखा देता है और उसे स्वावलंबी बना देता हे तो वह 
कहीं भी नहीं डूबेगा और निर्भय रहेगा । वह स्वयं तेर सकेगा और 
दसरों को भी तेराएगा | तेराक अगर तेरना न सिखलाएगा और सिफ 
डूबने वालों को पकड॒-पकड़ कर निकाला ही करेगा तो डूबते हुं के 
बचने की समस्या कभी हल न होगी । ८ 

आपके घर पर कोई साधर्मिक भाई आया | वह उत्त समय वड़े 





# कलायपायेन प्रामसुखबत्तिकत्व चोर्यादिव्यसनासवितरपि न स्थात्‌ | 
--जम्बृद्वीपप्नज्ञप्ति टीका, रे वन्स्‍्कार 


रेध्द | 
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संकट में हो, उसके घर में अब के लाले पड रहे हों और वह गरीबी 
से ग्रस्त हों | आपने उसे तात्कालिक सहायता दी अर्थात्‌ दो-एक वार 
भोजन करा दिया | पर क्या इतना करने मात्र से उसके जीवन को 
समस्या हल हो गई ? उसके सामने दूसरे ही रोज फिर वही भूख की 
समस्या खड़ी होगी | पर किसी भाई ने उसे दुखी देख कर, दया से 
प्रेरित होकर किसी काम में लगा दिया, धन्धा सिखा दिया और अपने 
पैरों पर खड़ा कर दिया | तो पहले की अपेक्षा दूसरा व्यक्ति अधिक 
उपकारक गिना जायगा। 

इसी कारण देश के नेता नवयुवकों को अपने देश के महत्त्व 
पुर्ण घन्‍्वे सिखलाते हैं, उनका विकास करते हैं और देश की आर्थिक 
तथा खुराक सम्बन्धी समस्‍या हल करते हैं | इसी को कहते हैं तैरने 
वी वल्ला निखलाना | 

भगवान चटठपभदेय से भी उन युगलियों को तेरने की कला 
तिसलाई । उनके समय में मनुप्यों की संख्या यढ़ गई थी। माँ-बाय 


नी जीवित रहते और सन्‍्तान नी रहती। एक ही जोड़ा सन्तान 


था। सन्‍्तानें 
ये पर्। ग ंऊपरेंदे पंतान करे सो पुत्र आर बहुत-से 
ये थे | वजाइज। ने जनपय्‌ सलादन में कमी होती जा रहीथी। 


उतने होने का आडतिझ नियम उस समय टेट गया 


हर £ मात्रम होगा कि जिन यग- 
घिरा पड आहत वरयपरीब ने हनी नहीं छुच था, ने भी खाद्य के 


हा 


४) 


[ 


मी 


[ अ्दिसा-दर्शन 


लिए आपस में गाली-गलोज करने लगे, परस्पर गुत्थमगुत्या होने 
लगे । लाखों वर्षो' तक कत्यवृत्षों का वेंटवारा नहीं हुआ था किन्तु 
अब वह भी होने लगा ओर वृत्तों पर अपना-अपना पहरा विठाया 
जाने लगा | एक जल्या दुसरे जत्थे के कल्पव्रत्ष के फल लेने आता 
तो परस्पर लड़ाई होने लगती | एक वर्ग कहता-यह कल्पब्रक्ष मेरा 
है । दूतरा कहता-यह मेरा है, अन्य कोई इसके फल नहीं ले 
सकता | सब कहने लगे--में पहले खारऊंगा | दर इसे ले लेगा तो में 
वया खाऊगा ? 

इस प्रकार संग्रहव्ृत्ति बढ़ने लगी | उत्त समय यदि भगवान्‌ 
ऋषभदेव सरीले कलाकार न होते तो युगलिये आपस में लड॒-कंगड 
कर ही समाप्त हो जाते । भगवान्‌ ने उन्हें, सी राह ३तलाई ओर 
उनके क्लेश को मिटाया । 

आशंका की जा सकती है कि वया भगवान्‌ ऋषभदेत उन्हें 
खाना नहीं दे सकते थे ? देवता ओर देवताओं का राजा इन्द्र उनकी 
ञआज्ञा में थे। वे आज्ञा देते तो उन्हें खाना मिलने में वंया देर लग 
सकती थी ? परन्तु ऐसा करने से जब तक भगवाब्‌ रहते व्मा तक 
उनकी आवश्यकताएँ पूरी होतीं । भगवान्‌ ने सोचआ--बाद में फिर 
वही युत्थमगुत्था, लडाई-कगढ़ा और मारकाट मषेगी | फिर वही 
समस्या खड़ी होगी। अतएव उन्होंने उन्हें हाथों से परिश्रम करना 
सिखलाया । उन्होंने कहा-- हुम्हारे हाथ स्व तुम्हारी सृष्टि का 


४०.० | 


न 


निर्माण कर सकते हैं । 

इस असंग पर मुझे अथर्व वेदकालीन एक वेदिक ऋषि की 
वात- याद आ रही है, जिसने कहां था।-- 

छय॑ में दस्तो भगवान्‌ , अय॑ में मगवत्तरः | 

यह मेरा हाथ ही मगगान्‌ है; वल्कि मेरा हाथ मगवान्‌ ते भी 
बढ़ कर है | हाथ ही महान्‌ ऐश्वर्य का भेडार है। 

इस प्रकार भगवान्‌ ने युगलियों के हाथों से ही उनकी समस्या 
मुलमाईं। में तो ऋ्ता हँ--भगवान्‌ ने उन युगलियों की समस्या 
को ही नहीं सुलकाबा, आज के जीवन की विक्रट समस्या को भी 
हल किया है | भगवान्‌ की इस अपरिमित अनुक्था करे प्रति किन 
शब्दों में झृतन्ञता प्रकट की जाय ? मानव जाति के उस महान त्राता 
को प्रतिभा और दयालुता का वणुन किन शुदच्दों में किया जाय ? जब 
तक मनुष्य जाति इस पथी तल पर मौजूद रहेगी और सारे के सारे 
मनुष्य मांतभोजी नहीं हो जाएँगे, भगवान्‌ क्री उस दया के प्रति 
आनारी रहँगे। 

हमारे उह तावी ऋहते हैं--सेती वो महारंग हे। भगवान्‌ 
एह्स्पाथन नें 4, इसलिए उन्होंने जनता को महात्म की शिक्षा दी । 
उतरती । ग्रहस्थाश्रम में होने 


४ करएू उन्हंने चदि महारंव रूप सती सिलाई तो थे परशओं 
 उ चार 34 पे फ सत्त 


[माँ दे सकते थे। किए उन्होंने क्यों नहीं 


[ ४०: 


[ अह्िसा-दशैन 


कह दिया कि ये लाखों-करोडा पश्ु-पत्ती मौजूद हैं । इन्हें मारो और 
खा जाओ | उन्होंने शिक्रार करके जीवन-निर्वाह कर लेने की शिक्षा 
क्यों नहीं दी ? पशु-पत्तियों को मारने करी तरह और शिक्वार खेलने 
की तरह खेती को भी महारंभ मानने वाले इस प्रश्न का क्या उत्तर 
देते हैं ? पशुओं को मार कर खाना महारंभ होने के कारण नरक का 
कारण है और यदि खेती भी मंहारंभ होने के क्रारएण नरक्गति का 
कारण है तो भगवान्‌ पशु-पत्तियों को मार-मार कर खाने की अथवा 
दोनों उपायों की शिक्षा दे सकते थे। मयर भगवान्‌ ने ऐसा नहीं 
जिया | इसका कुछ कारण भी तो होना चाहिए ? कारण यही है कि 
वास्तव में खेती महारंभ नहीं हे, अत्यारंभ है | भगत्ान्‌ ने अल्यारंभ 
के द्वारा जनता की समस्या हल की। उन्होंने देखा-अगर ऐसा न 
किया गया, जनता को अल्यारंभ का घनन्‍्धया भी न सिखलाया तो वह 
महारंभ-महापाप में पड़ जायगी | लोग आपस में लड़ कर मर 
मिटेंगे, एक दूसरे को मार कर खाने लगेंगे। इस अकार भंगवान्‌ ने 
महारंभ की अनिवार्य व्यापक सम्भावना को खेती-बाड़ी पिखा कर 
समाप्त कर दिया और जनता को आर्य कर्म की राह पर लगाया | मांस 
खाना, शिकार खेलना आदि भगंत्रा्‌ ने नहीं पिश्वंलाया क्योंकि बे 
अनायकर्म हैं, जब कि खेती आयक्षम है । 

कई साथियों का कहना है--जिस समय भगवोन्‌ युंगलियों को 
खेती करना शिखला रहे थे, उस समय दाँय करते वक्त (खलिहान में 
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कृषि अल्यास्मम है 

पान्य के तूले पौंधों को कुचलवाते समय) बेल अनाज खा जाते थे | 
अतः भगवान्‌ ने बलों के मुं ह पर मुतीका (छीका) बावने की सलाह 
दी | उसी के कारण भगवान्‌ को अन्तरायक्र्म बंधा, जिसके फल- 
स्वरूप उन्हें एक वर्ष तक आहार नहीं मिला | परन्तु यह एक कह्पना 
है| इसके पीछे किसी विशिष्ट प्रामाणिक अनन्‍्ध का आधार भी नहीं 
मालूम होता । मनुप्य की सोचने की बुद्धि कम हो जाती है तो इस 
तरह की कहानियाँ पड ली जाती हैं | अगर भगवान्‌ एक वर्ष तक 
साने के फेर में पड़े रहते तो एकनिष्ट तपस्या केसे कर पाते ? 


छाचाय अमरचन्द्र ने जो पत्मानन्द महाकाव्य के रूप में ऋषभ- 
चरित्र लिखा है, उसके एक-एक अध्याय को आप पढेंगे तो आनन्द- 
विनोर हो जाएँगे | उन्होंने लिखा हैं कि भगवाव्‌ ऋषमदेव के- साथ 
चार हजार अन्य लोगों ने नी दीत्ता ली थी | उन्हें मालम हतआ। कि 
भयत्रात तो कुल्ठ बोलते गही हैं, कटों केसे नोजन करें, कछ मालम 
ही नह हींग है। पिछह होकर वन में ध्यानस्थ खड़े #॥। तत्र वें 


पनी पवराकर प+्नष्ट हो गये, साधना के प्ष से गिर गये। भगवान 
पे देखा कि रख वे सह सकने क कारए सारे साथी गायब हों गये हैं| 
के माग-यदेशवा4 भोजन ग्रहण 


पके बदले क्या दो वप 
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[ अिसा-दर्शन 


दृष्टि से हो वे आह्वार के लिए चले, क्योंकि जनता ग्रह्मन्‌ का अनु- 
करण करती है | गीता में कहा है।-- 
यद्यदाचरति श्रेष्ठत्तत्तदेवेतरें जन: । 
स यट्म्राणं करते लोकस्तदनुवत्त ते |। 
श्रेष्ठ पुर्ष जो आचरण करता है, जनता उस्ती औो प्रमाण 
मान लेती है और उसी का श्रनुकरण करने लगती है । 
हमारे यहाँ वर्णन आता है कि जिम तीर्थंकर ने अपने जीवन- 
काल में अधिक से अधिक समय की जितनी तपस्या की है, उसके 
अनुयायी साधक भी उतनी ही सीमा तक तपस्या कर सकते हैं | भग- 
वान्‌ महावीर ने सबसे ज्यादा लम्बी तपस्या छुह मास की की थी तो 
उनके शिष्य भी बह महीने तक की तपस्या कर सकते हैं,उतससे ज्यादा 
नहीं | भगवान्‌ ऋषभदेव ने सब से लम्बी तपस्या एक वर्ष की) की 
थी | यदि एक वर्ष तक की तपस्या की मादा न होती तो आज वह 











के गृदेशासि यदि नाहारें, पुनरदयाध्प्यमिग्रदम्‌ , 
तनोमि तपसेव स्थात्‌ , प्रशमः कमणामिति । 
तदा कच्छादय इव, निराह्ारतयाडर्दिता:, 
भभव्रता सविष्यन्ति भविष्यन्ती दपि साथवः | 
एवं विचिन्त्य चित्तेन, बिर प्रचलित: प्रभु, 
निदोपभित्तामाकाड ज्ञन्‌ पुरं गजपुरं ययौ। ु 
--प्च्मानन्दमद्दाकाब्य १३ । २००-२०२ 
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कृषि अल्पारम्म है ] 
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पर्पी तप कैसे प्रचलित होता ? जरा विचार करीजिए--क््या भगवान्‌ 
महावीर सात महीने की तपस्या नहीं कर सकते थे ? अवश्य कर 
सकते थे | पर उन्होंने सोचा-मैं जितना ही आगे बढूँ या, मेरे शिष्य- 
ताधक भी मेरा आग्रहयूलक अनुकरण करेंगे और वे व्यू ही क्लेश 
में पड़ जाएँगे ! रेसा ही सोच कर भगवान्‌ महाीर ने छह महीने की 
तपस्या की | । 

इसी प्रकार भगवान्‌ ऋषभदेव ने भी एक वर्ष का तप ही 
किया था | आहार के लिए -भटकते नहीं रहे | प्रति दिन आहार के 
लिए भटकते फिरते तो वह तपस्या ही कैसे कहलाती ? यह अन्तराय 
था या तप था ? इस दृष्टि से, में समझता हूँ, आपके मत का समा- 
धान हो जाना चाहिए | 

इतने विवेषन से स्पष्ट हो जाता है कि भगवान्‌ ऋषभदेव ने 
सेतीजाईी आदि के जो भी पन्‍्धे सिखलाए, वे आयकर्म थे, अनाय्य- 
कर्म वहीं । उन्होंने विवाहप्रथा तो चलाई पर वेश्यात्रत्ति नहीं, खेती 
तिखलाई पर मांत खाना नहीं। भर उन्होंने जो कुड भी पिखलाया 
है, अज के हित के लिए ही पिखलाया हे | 

महापरुप कमी महारंन के काय की शिक्षा नहीं दे सकते। 
९ गहाएरुप कहलाने वाला ब्यक्ति अगर ऐसे कार्य की शिक्षा दे तो 


पहँ थी नरक का राही बने, बयाकि हजारों-लाखों व्यक्ति उसके पीछे 
ही कब काने रहते है | 


| इक! 


हक ३०+०*०%८+«+०+रल्‍्ललल्लरे लनक, 


ऊषि अल्परम्भ ६ | 


में चेतावनी देना चाहता हूँ कि व्यर्थ के कदाग्नह में पड़ कर 
लोग भगवान्‌ ऋषभदेव के उज्जल और महान आदेश जीवन पर 
ग्रकारानतर से कीचड़ न उद्दालं | उन्हें महारंभ का शिक्षक कहना 
उनकी घोर आतातना करना है | तीथ्ेड्ुर की आसातना करने मे बढ़ 
कर पाप-कर्म और क्या हो सकता हे ? 
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नों से जिस विषय की चर्चा की जा रही है, ओर 
के साथ काफी विचार-विनिमय होता रहा है, उ 

आर वाहर भी कुछ हलचल-सी हुईं हैं| मन 
मीं-सी पेंदा हुई है | जब किसी भी शासीय विपय 
॥ विपत्त में कोई चर्चा चल पड़ती है तो समझना 
7 है । ऐसी चर्चा से और उत्तेजना से, अगर वह 
तो, विचारों ही जड़ता दूर होती है, विचारों में 


सके न 5 पड हो का के 
शत का दाद हाता हू | 
धन रे पा. 6 न 


का जा प्रन्‍चन हे या जआास्यान है, वष्ट व्यात्यान 
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[ अहिसा-दर्शन 


के सीधे तरीके पर नहीं होगा | आज में उन बुटपुट प्रश्नों पर प्रकाश 
ढालूँगा जो चर्चा करने ते रह यये हैं | आप लोगों के दिमाग में भी 
जो प्रश्न आये हों, उन्हें आप व्यक्त कर सकते हैं, कह कर या पर्चे 
में लिख कर उन्हें आप ग्रकट कर देंगे तो में उन प्रश्नों पर भी चर्चा 
करूगा | जिस किसी भी विचार को लेकर आपके मन में शंका रह 
गईं हो या कोई ग्रश्न उलका रह यया हो, निःसंक्रोच भाव से उसे 
ग्रकट कर देना चाहिए | 

व्याख्यान का मतलब रिकार्ड की तरह लगातार बोलते जाना 
नहीं है कि आप कहँ--उहरिये, और में विना ठहरे बोलता ही चला 
जाऊँ | कम से कम मेरी स्थिति रिक्राड की सी नहीं है। में वीच- 
वीच में विचार भी करूँगा, नया प्रश्न सामने आने पर उसे सुनूंगा 
ओर उसका समाधान भी करने का ग्रयत्त करू या । 

मेरे सामने आज एक ग्रशन उपस्थित क्रिया गया हे । यद्यपि 
वह एकदम नया नहीं है, उसके सम्बन्ध में सामान्य रूप से चर्चा 
की जा चुकी है, में अपना दृष्टिकोण या जेनधर्म का दृष्टिकोण बतला 
चुका हैँ, फिर भी जब अरन सामने आया है तो हुवारा उस पर 
चचा कर ले । 

भगवान्‌ ऋषभदेव ने कपि की और उद्योग-घन्धों की शिक्षा 
दी और विकट परिस्थिति में पड़ी हुई उत्त वक्त क्री जनता को अपने 
हाथों अपना जीवन-निर्माण करने की कला पिखलाईं। भगवान्‌ ने 


छ०ग्य | 


अहिसा और कृषि ] 


उप्त समय जो कुछ सिखलाया उसके लिए हम आज गौरव का अनु- 
भत्र करते हैं | जब ऐसे प्रसंग पढ़ते हैं तों आप और हम नीचे नहीं, 
ऊँचे होते हैं । जच्र-जब मी भारत के विद्वानों के सामने, जो चाहे 
राप्रनेता रहे हों या समाज नेता उस ग्रतंग को छेढ़ा है तो उनके 
हृदय में मेंने जनधर्म के प्रति आदर और गौरव का भाव जागते देखा 
है | विवेक, विचार और उँचाई चढते देखी हे |इस रूप में में कहता 
है कि भगवान ऋषभदेव का जीवन जन समाज को इतना गोौरवशाली 
जीशन मिला है कि उसका दिंदोरा केबल वीक्त-तीस में ही पीटने 
लायक गहटीं ह, किन्तु अखिल विश्व में आयाज पहुँचाने लायक हैं । 
पहाँ-प्दों एयारी यह आयात जाययी, हमें नीचा नहीं, ऊँचा ही 
दिराानाएगी | में तो वहाँ व माता 7 हि वह पाप ए सौरत को चाह 
चंद लगा देयी | 
यो होचे मान बनी हा |; हम करबे और सधारंग की 

कये सोचा है और परम पे हद ये ० जब बढ अकाश मित्रता 
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[ अ्दिसा*दुशन 


जिसे बस रुके ही रहना है और उसके वाद सडना है और साफ 
निमल नहीं होना है । और दूसरा गंगा का बहता हुआ निर्मल पानी 
हैं । गंगा जहाँ भी जाएगी, लोगों की सस-सविधा! की नेट करती 
जाएगा। उसे सड़ना नहीं हैं, चद्यू फ्ल्ाना नहीँ हैँ, लोगों को 
वन देना हैं | 

तो जेनधर्म गया का वहता हुआ निमत् प्रवाह है । उत्ते चारों 
ओर से समेट कर, एकांगी वनाकर एक दायरे में रोक रखा जायगा 
तो वह सड़ेगा, फलत: उसमें चमक एवं स्वच्छता नहीं रह जाएगी । 
बह तो गंगा के समान बहता हुआ पानी हो और इतना खच्छ कि 
जितना-जितना जनता के तामने ले जाया जाय, लोग ग्रसन हो जाएँ 
ओर उसे इजत की नियाह से देखें । ऐसा करते तमय हम उत्तकी 
ठोस सचाइयों को अपने सामये रकखें ओर उन्हीं के बल पर उत्ते ओर 
अपने आपको आदर का पात्र बनाएँ । 

भगवान्‌ कटषपभदेव जेसा जीवन दूसरे समाज के तायने होता 
तो धरम मच जाती और वह समाज उसके लिए गोख का अचुनव 
करता | किन्तु वह आपको मिला है और उनन्नो मिला है जो दुर्भाग्य 
से आज भी यह कहने को तेयार हैं कि भ० ऋषभदेव ने ग्हस्थ- 
दशा में जो कुछ भी किया वह तो संसार का काम क्रिया / उच्होंने 
कोई सत्कर्म नहीं किया / वे तो यहाँ तक कहते हैं कि उन्होंने गृहस्थ- 
दशा में कियाह भी किया, राजा भी वे और सना कुछ संतार 


४१० | 


अईहिता और कृषि ] 


की क्रियाएं की । 

ऐसा कहने वाले घर में रक्खी हुईं सुन्दर-सुन्दर वस्तुओं की 
तरफ़ न देख कर सोरियाँ तलाश करते हैं क्नि जहाँ सडान आती हैं | 
भगवान ने चूक्रि गहस्थावस्था में यह कहा है ऑर साधु होकर नहीं 
वहा है, इस कारण वह पाप था, युनाह था ! उनमें जो सेंकड!ं 
पुराइ्याँ उत्त समय मोजूद थीं, उनमें से यह भी एक थी। यह तो 
संसार का साय है, जो भगवान्‌ ने बता दिया है | 

क्या यह नापा जनपस की भाषा थे ? खेताम्वर, दियम्बर या 
स्थानक्ादियों की थापा है या पड़ोसी समाज की भाषा है ? यह जो 
॥हथे का दंग है सी आपका हे या किसका हैं ? यह प्राचीन जनधम 
| भाषा है या कछ वर्षों से यो परणरा चल पदडीह उत्तके 
बीलने की भाषा है / था शापद चने परीसी , यो झगी ददा हुए 
है उफकी नभापा ए 

भाणुम हुआ, बह उन न बनाया € यो कहते हे कि यह वो 
धंबजोज का अावंक शा करंगा हो बडा ॥। अब अशाो सागर 
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जिसे वसत रुके ही रहना है और उसके बाद सडना हे और साफ 
निर्मत्र नहीं होना है । और दूसरा गंगा का बहता हुआ निर्मल पानी 
है । यंग जहाँ भी जाएगी, लोगों की सुस्-सुत्िधा की सेंट करती 
जाएगी । उसे सड़ना नहीं है, चदयू फ्रलाना नहीं हूं, लोगों क्रो 
जीवन देना है । 

तो जेनधर्म गया का बहता हुआ निमल प्रवाह है | उत्ते चारों 
ओर से समेट कर, एकॉगी वनाकर एक दायरे में रोक रखा जायगा 
तो वह सड़ेगा, फलतः उसमें चमक एवं सच्छता नहीं रह जाएगी | 
वह तो गंगा के समान बहता हुआ पानी हो ओर इतना सच्छ कि 
जितना-जितना जनता के सामने ले जाया जाय, लोग ग्रसव हो जाएं 
और उसे इजत की नियाह से देखें | ऐसा करते समय हम उसके 
ठोस सचाइयों की अपने सामने रखें ओर उन्हीं के चल पर उत्ते ओर 
अपने आपको आदर का पात्र बनाएँ । 

भगवान्‌ ऋषभदेव जैसा जीवन दूसरे समाज के तामने होंता 
तो धूम मच जाती और वह समाज उसके लिए गोख का अचुनप 
करता | किन्तु वह आपको मिला है और उनको मिला हैँ जो दुर्भाग्य 
ते आज भी यह बहने को तयार हैं कि भ० ऋषयदेव ने ग्हत्थ- 
दशा में जो कुछ भी किया वह तो संसार का काम क्रिया / उत्होंने 
कोई सत्कर्म नहीं किया / वे तो यहाँ तक कहते हैं कि उन्होंने गहस्थ- 
दशा में विधाह भी किया, राजा भी वे और सभी कुछ संत्तार 
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क्रियाएं की-। 
ऐसा कहने वाले घर में रखी हुईं सुन्दर-सुन्दर वस्तुओं की 
तरफ़ व देख कर मोरियाँ तलाश करते हैं कि जहाँ सडान आती है । 
संगवान्‌ ने चू'कि गृहस्थावस्था में यह कहा है और साधु होकर नहीं 
कहा है, इस कारण वह पाप था, गुनाह था ! उनमें जो सेंकडीों 
वुराइयाँ उस तमय मोजूद थीं, उनमें से यह भी एक थी। यह तो 
संसार का मार्ग हे, जो भगवान्‌ ने बता दिया है | 
क्या यह भाषा जनघर्म की मापा हैं ? श्वेताम्बर, दिगम्बर या 
स्थानक्वाियों की भाषा हे या पड़ोंसी समाज कीभाषा हे ? यह जो 
कहने का ढंग है तो आपका है या किसका है ? यह आचीन जेनधर्म 
की भाषा है या कुछ वर्षों से जो परम्परा चल' पढ़ी हे उसके 
बोलने की भाषा है ? या आपके नयवे-नये पड़ोसी, जो अभी पैदा हुए 
हैं उनकी भाषा हे ? है 
. मालूम हुआ, यह उनकी भाषा है जो कहते हैं कि यह तो 
भगवान्‌ का जीतकल्प था, करना ही पडता था। अब प्रश्न सामने 
आता हे कि उन्होंने वर्षी दान दिया सो किस अवस्था में दिया? 
ग्ृहस्थावस्था में ही दिया और वह भी इस तरह #ि देना ही पड़ा ! 
में पड़ा? शच्द जेनवर्म की तरफ से न बोले कर उनकी तरफ से बोल 
रहा हैं जो कहते हैं कि करना पड़ा और वह उनका जीतकत्य था / वे 
ऐसी नापा का इस्तेमाल करते हैं तो में भी उनकी तरफ से कर रहा हैँ । 
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तो वे ऐसा कहते हैं पर क्या आप भी ऐसा ही कहते हैं? 
आप तो तीथंडूरों के द्वारा दिये हुए बर्षी दान की महिमा गाते हैं, 
उसके गौरव का अनुभत्र करते हैं और मानते हैं कि भगवान्‌ लगातार 
वर्ष भर दान देते रहे ओर इस रूप में उन्होंने जनता की बड़ी भारी 
सेवा की | मगर वे उस दान को धर्म नहीं कहते | उनका 
कहना है, ग्रहस्थी में रहते जेसे विवाह क्रिया, राजा बने, वेसे ही 
दान भी दिया | विवाह करना धर्म नहीं हे, राजा चनना धर्म नहीं है 
उसी प्रकार दान देना भी घर्म नहीं है | 

यह वात आप सुनते हैं ओर ठीक ढंग से सुनते हैं कि भगवान्‌ 
महावीर ने अपने माता-पिता की कितनी सेवा की ? मगर इसके लिए 
भी वही भाषा बोली जाती हे कि वे यहस्थी में थे अतः सेवा करनी 
पड़ी | साथ ही यह भी कहते हैं कि माता-पिता की सेवा में धर्म होता 
तो साधु बन कर भी क्यों नहीं की ? इससे सिद्ध हे कि सेवा करना 
संसार का काम है और उससे पाप का ही वन्धन होता है । 

अगर आप भी इसी भाषा का अयोग करते हैं, अथात्‌ तीर्थ 
करों के वर्षी दान में, माता-पिता की सेवा में अगर एकान्त पाप सानते 
हैं तो कहना पड़ेगा कि फिर तेरहपंथियों में और आए में क्या अन्तर 
है ? तिफ शब्दों पर रगड़ते हैं और बात एक ही मानते हैं / वे कहते 
हैं कि एक वर्ष तक दाव दिया तो वारह वर्ष तक घोर उपस्तयों' और 
परीपहों के रूप में उसका कुक फल भोगना पड़ा और इस ग्रकार 
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भगवान्‌ महावीर को जो कष्ट भोगने पड़े, थे सव दान के फल उन्होंने 
बतला दिये हैं| पर आपका तो यह मन्तव्य नहीं है | 

जीवरत्ता के सम्बन्ध में भी उनका यही कहना हैं। भगवान्‌ 
महावीर ने गोशालक को क्वा दिया तब वह छद्नस्थ थे, केवलज्नानी 
होकर नहीं बचाया | अतः मरते जीव को बचाना भी एकान्त पाप है | 

ओर आप कहते हैं कि भ० ऋषभदेव ने कृपि आदि कलाओं 
का जो उपदेश दिया सो ग्रहस्थावस्था में दिया, केवलज्ञानी होकर 
नहीं दिया, अतएव कषि में महारंभ हे--घोर पाप है ! 

इस सम्बन्ध में साफ-साफ़ निर्णय हो जाना चाहिए। मेरे 
और दूसरे विचारकों के मन में किसी अकार का सनन्‍्देह नहीं है | मगर 
आप एक कार की गड़बड़ में पड़े हैं । दप्नस्थ-अवस्था में किये हुए 
तीथंकरों के कर्तव्यों को--दान को, माता-विता की सेवा को और 
जीवरज्ञा आदि को--आप पाप नहीं यानते हैं, मगर॒ जब कृषि का 
प्रर्न उपस्थित होता है तो चटपट पाप मानने वालों की कतार में खड़े 
हो जाते हूँ | यह निर्णय की स्थिति नहीं है | आपको सही नि्ंय 
पर आना चाहिए | 

तीर्थकरों ने एक वर्ष तक दान दिया तो बड़ा भारी एशय किया, 
सत्कम क्रिया, दिन्‍तु समस्त आगमसाहित्य में एक भी शब्द नहीं है 
कि उन्होंने क्रिस उद्देश्य से दिया । कोई स्पष्टीकरण नहीं हे कि उनके 
दान के पीछे क्या अर्थ था, कौन-सा संकल्प था और क्‍या भावनाएँ 
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थी / तब हम जचते हैं कि दान देने में सदभावना श्री या दुर्भावना 
थी ? और जब हम कहते हैं कि भगवान के दान के पीछे जनता करे 
हित की भावना थी तो यह जेनधर्म की प्रति के अनुरूप हमारी 
तरफ से किया हुआ अनुमान हे, मयर कृपि के सम्बन्ध में तो स्पष्ट 
ही आयम में उल्लेख किया गया है। में जम्बृद्वीपत्रज्ञति का पाठ 
आपके सामने पेश कर चुका हैं और वह पाठ हे--प्रयाहियाए उब- 
दिसडइ |? अर्थात्‌ भगवान्‌ ने ग्रजा के हित के लिए, सुखसुविधा के 
लिए, छझपि आदि का उपदेश दिया | किर भी आप कृषि को महापाप 
में गिनते हैं ? ऐसी स्थिति में शात्र की आवाज और हुईं और आपकी 
आवा।ज और हुईं | 

अभिग्राय यह है कि दान के सम्बन्ध में आगम में कोई 
स्ष्टीऋरण नहीं हे कि किस लिए दिया गया, फिर भी उत्ते आप 
सत्कर्म या धर्म समभते हैं, किन्तु ृपि के सम्बन्ध में जब कि स्पष्टी- 
करण मौजूद है तब भी श्राप उत्ते स्वीकार करने को तेयार नहीं 
होते / अगर आपका निर्णय यही है कि तीर्यकर्रों ने छन्नत्थ दशा में 
जो कुछ भी किया है वह सब वाप था, गुनाह था और ग्रजा के हित 
के लिए की हुईं उनकी ग्रव्ृत्ति भी पाप थी, तब तो आपको दूसरी 
कतार में सड़ा हो जाना चांहिए। इसके सिवाय और कोई मार्ग 
नहीं हे | 

लेक्षिक आपका यह निर्णय सही निर्णय नहाँ होगा। ऐसा 
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इस विषम स्थिति को दूर करने के लिए राजा बने ? राज-पिंहासन को 
स्वीकार करने में जो धार्मिक हष्टिकोण हैं उसे तो आप ध्यान में नहीं 
लाते और अपनी-अपनी मनो-भावनाओं के अ्रनुरूप यह कल्पना कर 
बेठते हैं कि वे राजा बने तो भोग-विलास के लिए ही राजा बने | उन 
लोकोत्तर महापुरुषों ने पिंहापन की स्वीकार करके ग्रजा में होने वाले 
अत्याचार और अन्याय का ग्रतीकार क्रिया, बड़ों के द्वारा होने वाले 
छोटे आदमियों के शोषण का अन्त क्रिया ओर जनता की अनेक 
प्रकार ते सेवाएं कीं, इन सब वातों पर क्यों घल फ्रेकते हैं ? 
इस प्रकार अपने हृष्टिकोश को साफ़ करना होगा । भगवान ने 
जब दान दिया तब उनमें तीन ज्ञान थे, चौथा ज्ञान नहीं था, ओर 
जब कृषि का उपदेश दिया तब भी तीन ज्ञान ही श्रे। इन ज्ञानों के 
होते हुए कृषि या दान के रूप में अहंकार, क्रोध, मान, माया था 
लोभ के वश उन्होंने ग्रग्ञत्ति नहीं की । उन्होंने जो इस ओर अबृत्ति 
की, उसमें उनकी अपनी कोई निजी वासवा-एतिं नहीं थी, केवल 
ग्रजा के कल्याण की पुएयमयी भावना थी । ऐसी स्थिति में जो लोग 
बे २ राया ३ गाहावई ४ सरीर ५ मित्थायालापकडतौ राज्ञो निप्नाम /श्रित्य 
राजा-नसपतिस्तस्य पर्मसद्ायकत्व॑ दुष्टेभ्यः साधुरच्षणादित्युक्रमस्तीति परम- 
कर्णापरीतचेतस: परमधर्म/वर्तकश्य ज्ञानत्रितययुक्रस्य भगवती राजधर्म- 


प्रवर्तकत्वे न कापि अनोचिती चेतसि चिन्तनीया। 
--अम्बूद्वीपश्नज्ञत्ति टीका, दूसरा वक्षसस्‍्कार | 
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उनके दान को एकान्त पाप और कृषि को महारंभ कहते हैं, उन्हें 
गहरा विचार करना होगा । । 
इस सम्बन्ध में एक बात ओर भी ध्यान में लेनी होगी। जो 
कार्य महारंभ या महापाप का होता हे, उसका उपदेश करने वाला भी 
महारंभी और महापापी होता है । एक सांस खाने वाला है और 
दूसरा मांस खाने का उपदेश देने वाला है | तो खाने वाला ही नहीं, 
उपदेश देने वाला भी महापापी है | खेती करने वाला महापापी है तो 
उसका उपदेश देने वाला भी महापापी क्यों नहीं होगा ? वल्कि, 
मांत खाने की तो कोई सीमा हो सकती हे पर उपदेश की कोई सीमा 
नहीं | उपदेशक के उपदेश से न जाने कितने लोग, किसं-किस जगह 
ओर क्रिप्त-क्षित्त काल में मांस खाएँगे / अतएव शिक्षा देने वाला काम 
करने वाले से भी वा पापी होता है | क्‍या आएं ऐसा मानने को 
तेयार हैं कि भगवान्‌ सहारंथी और महापापी थे ? अगर ऐसा मानने को 
तेयार नहीं हैं तो निर्णय होने में देर नहीं लगेगी। अगर आपका 
अन्तःकरण स्वच्छु हे और आपकी आत्मा पत्तणत से यस्त नहीं है 
तो आपको समझने में देर नहीं लयनी चाहिए कि शुद्ध जनहित के लिए 
भगवान्‌ ने तो ग्रवत्ति की उसमें महापाप या एकान्त वाप नहीँ हो सकता | 
हमने जितना चिन्तन क्रिया उसमें भगवान्‌ ऋषभदेव की 
सहान्‌ करुणा और दया और ग्रेम ही मिला हे । जो युगलिया आपस 


बिक 
थे 


में लड़ रहे थे, अवायों' के रूप में तवदील हो रहे थे और पशुओं 
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को मार कर खाने की ओर जा रहे थे--खाने को तेयार थे, उन्हें भग- 
वान्‌ ने कपि की शिक्षा दी और इस ग्रकार उन्हें महारंभ से अल्या- 
रंभ की और लाए । 

अकमभृमि में सभी लोग युगलिया थरे। उस्त समय कोई 
अनाये नहीं था | किर आर्य और अनार्य का यह भेद क्‍यों हो गया ? 
बहुत से लोग अनाये क्‍यों हो गए ? 

कोई कह सकता है, आरयभृमि में रहने के कारण लोग आये 
हो गये और अनाय॑श्रूमि के रहने वाले अनारय रह यए । मगर यह 
समाधान सही नहीं है | जो लोग भूमि में आयल और अनायल की 
कल्सना करते हैं, में समझता हूँ, उन्हें कुछ भी ज्ञान नहीं है | वास्त- 
बिक्र बात यह है कि जिनको जीवन के अच्छे साधन मिल गए, जिनके 
पास कृषि का सन्देश पहुँच गया और जिन्होंने उसे ग्रहण कर लिया, 
वे आय रहे । जहाँ यह सन्देश नहीं पहुँचा और यूख ते पीड़ित लोगों 
ने पशु मार कर खाना शुरू कर दिया और जो मांस खाकर अपने पेंट 
का गडढा भरने लगे वे अनाय॑ होते गए । 

भगवान्‌ ने आर्य बनाने के लिए कृषि की शिक्षा दी या अनाय 
बनाने के लिए ? यदि अनार्य बनाने के लिए खेती सिखलाईं तो ऐसी 
क्या मजबूरी थी कि दुनिया को अनाय बनाया जाय ? यह कौन-सा 
जीतकल्प है या तीर्थंकर कल्प है कि उस मूखी जनता को सहारंस के 
रास्ते पर और महारंग के दरवाजे पर घकेल दिया | 


छश्ट 


नै 
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नहीं, अनन्त करुणा के सायर तीर्थड्डुर ऐसा नहीं कर सकते | 
उन्होंने पथग्रष्ट हुईं जनता को ठीक राह कतलाईं है| वे सांसाह्मर 
की ओर जाती हुईं जनता को शाकाहार की ओर लाये | इस सिद्धान्त 
को ठीक तरह न समभने के कारण ही.हमारी नियाह उलटी तरफ 
जाती है | 

आज हमारे सामने दूसरा प्रश्न यह है कि साधुओं को इस 
सम्बन्ध में कहने या विवेचना करने की क्या आवश्यकता हें? इस 
ग्ररन पर भी, आइए थोड़ा विचार कर ले | 

पुत्र को माता-पिता की सेवा का उपदेश देना, दान का या 
कर्तव्य का उपदेश देना, पति-पत्नी का क्या कर्तव्य है और अध्यापक 
का क्‍या कर्तव्य हे, यदि यह सब सांसारिक कार्य हैं तो फिर इन सब 
बातों से भी साथु को क्या मतलब है ? फिर तो आप भी साधु .को ही 
दान दे दिया करो, आपके माता-पिता भूखे मर रहे हों और सड़ रहे 
हों तो इससे मुझे क्या ? साथु को संसार से क्या लेना है और क्या 
देना है ? जब संसार से कोई वाललुक ही नहीं हे तो साधु इस रूप में 
क्‍यों उपदेश देता है ? माता, पिता, भाईं आदि की सेवा और साधर्मी _ 
की सेवा के सम्बन्ध में क्यों कहता हे ? मगर वात ऐसी नहीं है । साधु 
की एक मर्यादा है | वह विवेक वतलाता है कि अमुक्त कार्य क्‍या है | 
ताधु किसी काम को करने की ग्रेरणा नहीं करता मगर उस काम को 
करने का फल-अफल वतलाता हैं | यह उत्तका कर्त्तव्य है | 
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साधु के सामने गन रक्‍्खा जा सकता हैं कि मांस खाता नेतिक 
है अथवा फलाहार से गुजारा करना नंतिक है ? दोनों में से क्रिसमें 
ज्यादा और कितमें कम पाप है ? यह प्रश्न उपस्थित होने पर साधु 
मे चुपी साध कर वेठ रहना चाहिए ? कोई पद्धता ह--छुना पानी 

ने से ज्यादा पाप है या अनछना वानी पीके में ज्याद! प्राप हे ? तो 

क्या बताऊ ? मौन रह जाऊ ? 

तो विवेक को और जेनधर्म को बताना पढ़ेया कि अबुक्त में 
ज्यादा पाप है ओर अमुक में कम पाप है | पाप में जितनी-जितनी 
कर्मी आएगी, उतना-उतना ही धम का अंश आता जायगा | प्रश्न 
होने पर साधु को बतलाना होगा कि मांसाहार में ज्यादा और फल!- 
हार में कम पाप है | यह जो पाप की कमी हें वह क्या है-पराप 
या पर्स ? 

कल्पना कांजिए, किसी आदमी को 2०५ डिग्री बुखार चढ़ा 
हुआ था | दूसरे दिन ०० डिग्री रह यया | किसी ने उससे एछा-- 
क्या हाल हे ? तब वह कहता हे कि आराम है । आप कहेंगे, सो 
डिग्नी बुखार है तो आराम कहाँ है ? मयर जितना वु 
तो है ही, उससे इन्कारी नहीं है, मयर जितनी कमी हुई 
तो आराम हुआ या नहीँ ? 

दुर्भाग्य से जो पाप हे उसकी तरफ़ तो नियाह जाती हे किन्तु 
जितना कम्र पाप होता हे उतने ही अंगों में पाप से बचाव होता हे, 
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उसकी तरफ नियाह नहीं जाती हे ! एक आदसी मांसाहार से फला- 
हर पर जाता है तो उसमें भी पाप है, मगर अल्प पाप है और मांसा- 
हार नरक का द्वार है, फलाहार नरक का द्वार नहीं है। जब नरक 
का द्वार नहीं है तो उतमें उतवे ही अंशों में पवित्रता आ जाती हैं, 
जैसे 7०० डिग्री बुखार होने पर भी रोगी को आराम होता हे। 
इत्त तथ्य को स्वीकार करने से हिचक क्‍यों होती है ? 
अगर साधु को दुनिया से कोई बतलव नहीं तो मुम्के व्याख्यान 
देने की भी क्या आवश्यकता है ? में व्याख्यान नहीं दूँगा तो आप 
घर से यहाँ तक आएंगे भी नहीं; फलतः आने जाने का आरम्भ भी 
नहीं होगा | जब में व्याख्यान देता हैँ तो आप आते हैं । तो यह 
शारंभ मेरे व्याख्याव को लगा ? आप साधुदर्शन को जाते हैं, व्याख्यान 
सुनते हैं तो इस विषय में क्या मानते हैं? साधु के पात आने में 
हिंचा हुई है किन्तु जो ग्रवचन सुना है, उपदेश सुना है, उससे तो 
निजेरा हुईं, उसका सी कोई अर्थ हे या नहीं ? 
भगवान्‌ महावीर का दशन करने के लिए राजा श्रेणिक कितने 
समारोह के साथ गया था ऐसा करने में एक अंश में पाप हुआ तो 
भगवान्‌ के दशेन करने का आपृर्व धर्म हुआ, यह भी तो वतलाया है | 
मैंने आप से शाख्रस्वाध्याय के लिए कहा और आप स्वाध्याय 
करने लगे तो वहाँ मन वचन काय के योगों की चंचलता सर्वथा तो 
मिट नहीं जाती और जहाँ चंचलता है वहाँ आस है, उस अंश में 
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संवर नहीं है । योगों का सर्वथा निरोध हो जाय तो चौदहवे गुरत्थान 
की भूमिका ग्राप्त हो जाय और चीदहवें गुरस्थान की भुमिका प्राप्त 
हो जाय तो मोक्ष मिलते देर न लगे | ऐसी स्थिति में विचार करना 
होगा कि शास्रस्वाध्याय करते तमय जो योग हे वह शुभ योग हे था 
अशुभ योग हे ? इसी तरह भगवान्‌ ऋषभदेव ने जो कुछ भी सिख़- 
लाया वह शुभयोग में सिखलाया या अशुभयोग सें ? अगर वे अशुभ- 
योग में तिखलाते तो क्रोध, मान, माया और लोभ की दुष्पृत्ति 
होनी चाहिए थी | मगर शात्र तो यह वतलाता हें कि उन्होंने ग्रजा 
के हित के लिए शिक्षा दी थी। ऐसी स्थिति में गुथ योग आ गया । 
आंप शास्रश्रवण करेंगे या भगवान्‌ की स्तुति करेंगे तो भी 
आख्व का होना अनिवार्य है, मगर वह होगा शुभ अंश में। हाँ, 
थह भी ध्यान में रखना होगा कि ऐसा करते घम का अंश कितना हे ? 
आशव यह है कि जब कोई भी क्रिया की जाय या किसी भी 
क्रिया के सम्बन्ध में कहा जाय तो उसके दोनों बाजुओं पर ध्यान 
देना चाहिए 
साधु जब कृषि के सम्बन्ध में कहते हैं तो वे कृषि का समर्थन या 
अनुमोदन नहीं करते हैं | वे केबल वस्तुस्वरूप का विवेचन करते हैं | 
वे यह बतलाते हैं कि खेती क्या है- अल्पारम्प है या महारम्भ है ? 
साधु यह कहँगे कि जानवरों को मार कर जीवन निर्वाह करना महारंभ 
है और खेती करना उसकी अपेक्षा अल्पारम्भ है। श्रावक् के लिए 
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गहारम त्याज्य है और अल्पारम्भ का त्याय उसकी यूमिका में अनि- 
वाय नहीं है। सभी जगह साधुओं की भाषा का ऐसा ही अथ होता है। 
हम व्याख्यान का समर्थन करते हैं किन्तु आवे का समर्थन नहीं करते । 
एक मनुष्य तीथड्डर के दर्शन के लिए जा रहा है और दूसरा वेश्या 
के यहाँजा रहा है तो कहाँ शुभ योग और कहाँ अशुभ योग हे ? जा तो 
दोनों रहे हैं किन्तु एक के जाने में शुभ योग हैं और दूसरे के जाने में 
अशुभ योग हे। तो जाना-आना मुख्य नहीं है, शुभ योग या अशुभ 
योग ही मुख्य हैं| और इस प्रकार ग्रश्नत्ति करना या न करना मुख्य 
नहीं हे क्रिन्तु उत्त ग्रवत्ति के पीछे यदि शुभ योग है तो वह भी शुभ 
है और ग्रवृत्ति न करने पर भी अगर योग अशुभ हे तो वहाँ पापालव 
है और पाप-वंध है | 
देहातों में अयवाल, ओसवाल, पोरवाड़, जाट आदि जैन हैं 
स्थानकवासी जन भी हैं और वे खेती का घन्‍्धा करते हैं | उनमें कोई 
वतपारी भाई नी हैं । तो आप उनकी श्रावक कहना चाहेंगे या नहीं: 
हमारे सामने मुख्य प्रश्न एक ही हे और वह यह कि क्या श्रावक्ष का 
ओर खेती का ऐसा सम्बन्ध है कि जहाँ खेती है वहाँ श्रावकपन नहीं 
रह सकता है ? और जहाँ श्रावकपन है वहाँ खेती नहीं रह सकती 
है ? यदि ऐसा है तो एक बात आएगी कि उन हजारों स्थानकवासी 
परम्परा के अनुयायियों को स्पष्ट कह देना होगा कि आपको इस 


जम 


भृमिका में नहीं रहना चाहिए, क्‍योंकि खेती महारंग है | और जह 
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महारस्त हे वहाँ श्रावक्ल नहीं रह सकता | अस्तु, में साफ्र कहूँगा 
उन साथियों से कि वे क्‍यों दुनिया को धोखे में रख रहे हैं ? 

वे कह सकते हैं कि हम मर्यादा कर देते हैं, किन्तु उपासक 
दर्शांयन्त्र म॑ स्पष्ट कहा है कि पन्द्रह कमांदानों मे मयांदा नहीं हैं 

पराणरसकम्मांदाणाईं जाशियव्वाई, न समायरियव्वाई | 

अर्थात्‌-पन्द्रह् कर्मादान जानने योग्य हैं किन्तु आचरण 
करने के योग्य नहीं हैं । 

महारंभ एवं कमादान में मयांदा नहीं होती | और यदि खेती 
भी कर्मादान में हे, महारम्भ में है तो उसकी भी मर्यादा नहीं हो 

* सकती । पन्द्रह कर्मादानों का त्याग भगवतीमृत्र के अनुसार तीच करण 

से किया जाता हे ।# उनमें आंशिक त्याग या मयादा की युँजाइश 
ही कहाँ है ? अतएव जहाँ कर्मादान होगा वहाँ श्रात्रकृपत नहीं रह 
सकता | तो आप उन हजारों खेती करने वाले भाइयों ते कह दीजिए 
कि आप श्रावक नहीं हे । 

इस ग्रकार खेती-बाड़ी को महारम्भ भी कहना, कर्मादान भी 
सममझना और फिर उसके साथ अखुबती श्रावक्पन भी कायस रखना 
सम्भव नहीं है | कर्मादान की मयांदा अगर होती हे तो कसाइखाने 
चलाने की भी मादा की जा सकती है ? एक कताईं किसी के पास 
आता है और कहता हे कि में सो कसाइखाने चला रंहा हूँ। उन्हें 
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ही चलाऊँ गा, मर्यादा करा दीजिए | तो कया वह कमाई अखणुव॒त- 
पारी श्रावक की कोटि में आ सकेगा ? जेंसे कसाईखाने की सर्यादां 
करने पर भी श्रावक्पन नहीं आ सकता, क्योंक्रि कसाइंखाना चलाना 
महारंभ है, उसी प्रकार खेती करना भी अगर महारम्भ हे, कमंदान 
है, तो उसकी मर्यादा करने पर भी श्रावक्षन नहीं आना चाहिए । 
श्रोर जब क्ि खेती करने वाले श्रावक होते हैं तो फिर खेती को कर्मा- 
दान और महारंभ किस ग्रकार कहा जा सकता है ? 

इस केथन से आप यह भी समभ सकते हैं कि साधु कृषि के 
तम्बन्ध में क्या कहते हैं ? वे कृषि का समर्थन नहीं करते किन्तु इस 
वात का समंथंन करते हैं कि खेती कर्मादान में नहीं हे और जो खेती 
करेगा वह श्रावके नहीं रह सकता, यह धारणा गलत हे | 

'फ्ोडीकस्मे? नामक कर्यादान का आशय क्या हे, यह स्पष्ट 
किया जा चुका है | इस विषय में एक भाई ने.. प्रश्त किया है--कोई 
मंनुप्य स्॒य॑ खेती करता है ओर अपने खेत में कुआ खुदवाता हे। 
कुआ खुदवाने के लिए उसे हुरंग लगवानी पड़ती है | तो यह सुरंग 
लगवाना क्या 'फोडीकम्मे? हे ? इसका उत्तर यह है कि नहीं, उसका 
पुरंग लगवाना फ्रोडीऊम्मे नहीं हे । वह खेती की प्िंचाई के लिए या 
जनता के लिए पानी उपलब्ध करने के लिए या सुख-सुविधा के लिए 
कुत्रा वनवाता है | उसने घन्धे के तौर पर उसका इस्तेमाल नहीं 
किया है और कर्मादान का मतलब हे धन्धा इस्तेमाल करना | जो 
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तुरंग लगाने का बनवा करता हैं वह फोडीकम्मे नामक कर्मादान का 
तेबरन करता हैं और जो अपनी आवश्यकता की पूर्ति के लिए कार्य 
करता है वह कर्मादान का सेतन नहीं ऋाता | तरहिनें भोजन बनाती 
हैं | जली हुई लकड़ी के कोयले बना कर रख लेती हैं तो क्या उसे 
“इंगालकस्मे? कमादान कह सकेंगे ? नहीं, वह इंगालकम्म नहीं हें । 
कोयला वना-बना कर वेचना-क्रोयले चनाने का घन्ना करना शहिगाल- 
कम्मे? नामक कर्मादान हे | 

इसी श्रकार सुरंग लगा-लगा कर विस्फोट करने का घन्‍्धा 
अख्तियार कर लेना फोडीकम्मे कर्मादान है । अपनी या जनता की 
आवश्यकता की प्रति के लिए कुआ खुदवाना कर्मादान नहीं है । 

एक प्रश्न क्रिया गया था कि नन्‍्दन मखिहार ने एक बावड़ी 
वनवाईं तो वह मेंढक बना | इसका आशय यह निकला कि जो वावड 
बनवाएगा वह मेंढक होगा ? 

कहीं-कहीं दर-दूर तक पानी नहीं मिलता ओर लोग पानी के 
लिए बड़ी तकलीफ पाते हैं | जयपुर रियासत में देखा गया हे कि 
लोग अपनी गाढ़ी कमाई का पेसा कुआ वर्गेरह खुदवा कर जनता की 
तुख-सुविधा में लगाते हैं । उन्हें उत्ते कोई स्वार्थ नहीं ताधना होता 
है | यह भी वे नहीं जानते कि जहाँ जलाशय वनवाया है वहाँ वे 
आएँगे भी कभी या नहीं आएंगे ? तो आप उन सब को सूचना दें 
दीजिए कि तुम लोगों ने जो जलाशय बनवाये हैं सो तुम सव अपने- 
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अपने जलाशयों में मेंद्रक बनोगे ! 

हिसार की तरफ मैंने देखा कि वहाँ कुओं की बहुत कमी हैं | 
गाँव के बाहर तलेया होती है | सब्र लोग उसी का पानी पीते हैं। 
उसमें असंख्य मल्लेरिया के कीटाणु पेंदा हो जाते हैं, पानी सड जाता 
है और लोग वही सडा पानी पीकर बीमारी के शिकार होते हैं'। वहाँ 
के गाँवों की यह हालत देखकर कुछ लोगों ने सोचा--हम वर्षाद॑ 
होते हैं और तलेया का सड़ा पानी वया गीते हैं, जहर को भीतर 
डाल्न लेते हैं | ऐसा सोचकर उन्होंने एक कुआ बना लिया और तच 
मलेरिया का जोर कय हो यया । तो क्या वे छुआ बनवाने वाले लोग 
में होंगे ? 

यदि ऐसा नहीं हे तो नन्दन मणिद्वार क्यों मेंद्रक हुआ ? बात 
: यह है कि नन्‍्दन वावड़ी बनवाने से मेंढक नहीं हुआ, अन्यथा किसी 
टूसरी वावडी में ही वह मेंढक के रूप में उत्मन्न हो सकता था। 
सिद्धान्त यह है कि उत्ते उस वावडी के ग्रति ममता उत्पन्न -हो. गई 
थी और मृत्यु की अन्तिम बडी तक उसमें उसकी आसक्ति बनी रही | 
जब उसकी ममता और आसक्ति थी तो उसे उसमें जाना पड़ा । 
उसका प्र उसे बाबड़ी में मेंढक बनाने नहीं ले गया, उसकी आसकि 
और ममता ने ही उसे वावड़ी में घतीठा और मेंद्रक बनाया । 

गास्रकार इसीलिए कहते हैं कि जो सत्कर्म करना हो सो कर 
लो, डिन्‍्तु उसके पीछे आसक्रि मत रखो | यह बावड़ी मेरी है, 
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इसका पानी दूसरे क्यों पीढेँ ? इस पर पैर रखते का भी दूसरों को क्या 
अधिकार है ? हम चाहें जिसे पानी लेने देंगे और चाहें जिसे नहीं लेने 
देंगे / इस ग्कार की ममता ही मेंड्क बनाने वाली है| ज्ञातासत्र या कोई 
और सूत्र उठा कर देखते हैं तो उसमें एक ही वात पाते हैं कि सत्कर्त 
करो, पर ममता और आसक्ति मत रबखों | नद्दन मणिहार को कुए ने 
मेंढक नहीं बनाया, उसके सक्कर्म ने मेंद््क नहीं बनाया | ऐसा होता 
तो चक्रवर्तियों ने देश के हित के लिए क्या-क्या काम किये हैं तो उन 
सब को भी मेंद्क और मत्न॒ली बनना चाहिए था! मयर वे मेंदक 
नहीं बने । इससे साबित है कि मेंद्क बनाने बाला कारए कुछ और 
ही हे--सत्करम नहीं । 

आज कृषि के सम्बन्ध में मैंने क्तिपय अरनों पर चर्चा की है । 
इसते पहले भी में काफी कह चुका हैँ | जो कुछ कहा गया है, उत्त 
पर निष्पक्ष बुद्धि से, वास्तविकता को समझने की भावना ते विचार 
कीजिए | आपका अम दूर.होगा और आप सत्य के मार्ग पर अगर 
हो सकेंगे । 
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जीवन-निर्वाह के लिए धन्धे के रूप से मनुष्य जब प्रयत्न 
करता है तो वह ज़ाहे जितनी यतना बरते, +फिर भी हिंसा तो होती 
ही है | वह.हिंसा, सिर्फ़ इस कारण .क्वि जीवन के लिए वह अनिवार्य 
है, अहिता नहीं वन सकती ।.फिर सी गहस्थ श्रावक्र के लिए.हिंसा- 
अहिंसा की एक मर्यादा है | ग्रहाँ हमें ग्रह देखना है कि कोन-सी 
हिंसा श्रावक की यृमिका में परिहार्थ है और क्रोन्-सी हिंसा अपरिहार्य 
है ? कौन-सी हिंसा आवक.की मयांदा में हे और कौन-सी हिंसा ऐसी 
है, जो थरावक् को अनिवाय रूप से त्याग देनी ही चाहिए .? 
आखिर जीवन्न में यह विचार करना हे कि -किस मर्यादा का 
पालन करते हुए श्रावक्र की भृमिक्रा में रह सकता हे ? जीवत चला 
रहे हैं तो उसमें कहाँ तक न्याय और मर्यादा रहती है ? कहाँ तक 
आंचित्य की रक्ता हो रही है ? 


[ अठिसा-दशन 


पन्द्रह कमांदान संकल्पी हिंसा में नहीं, उद्योगी हिंसा में हैं । 
लेकिन जो उद्योगी हिंसा, संकलपी हिंसा की ओर ्रेश्ति ऋरती हों, 
कहाँ तक मयांदा में है ? वह श्रावक् की श्रूमिका में आचरण करने 
योग्य हैं या नहीं ? इत्त ग्रन पर बिचार कर लेना आवश्यक है | 

शात्रकारों ने इस विपय में गहरा चिन्तन और मनन किया हैं । 

वे तीर्थकरों के रूप में या आचायों' के रूप में रहे हैं | उन्होंने जनता 
की मयांदा को ध्यान में रख कर जो प्रवचन किया है वह आज भी 
हमारे लिए ग्रकाशस्तम्म हे | 

सच 4६ तो हम तो आज के युग में अन्धे जसे हैं। अन्या 
जब चलता है तो कह भी ठोकर खाकर गिर सकता हैँ, गडहे में 
गिर सकता हैं, पानी में डूब सकता है और दीवार से टक्ृंय चक्रता 
है, डिन्‍्तु यदि उत्तके हाथ में लाठी दे दी तो समझ लीजिए कि 
आपने बड़ा पुरय कर लिया | उस्त लाठी के सहारे वह्द टटोल कर 
चलता हे ओर उस्ते गडहे का, दीवार का ओर पानी का पता चल 
जाता है । दीवार आएगी तो पहले लाठी टकशाएगी और वह 
बच जाएगा । 

इस ग्रकार जो वात आप अनन्‍्धे के विषय में सोचते हैं वहीं 
बात हम लोगों के विषय में भी है । शात्र हमारी लाठी हूँ । जेते 
अन्धा सीधा नहीं देख सकता श्र लाठी के द्वारा ही वह देखता हैं, 
उसी त्रकार हम लोग भी सीचे नहीं, शाब्रों के द्वारा ही देखते हैं | 
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एक प्रर्त | 

जिप्त प्रकार लाठी अनन्‍्ये का अवलम्बन है, उसी गकार शाख 
हमारा अवलम्बन हे | अतएव हम जो भी कहें और सममभें, वह 
शात्र के आधार पर ही होना चाहिए। जहाँ शास्र कोई स्पष्ट मार्ग 
निर्देश न करता हो वहाँ उसके प्रकाश में अबने विवेक का, अपनी 
नेसर्गिक बुद्धि का उपयोग किया जाना चाहिए | इस ग्रकार हमारा जो 
भी विचार हो, शात्रों से अलग न हो | आपका क्या विचार है, सेरा 
क्या विचार है या अमुक व्यक्ति का क्या कहना है, शाखों के समक्ष 
इसका कोई यूल्य नहीं है । अतएव शासत्र हमें जो ग्रकाश दे रहा है, 
उसी प्रकाश में हमें देखना है कि जीवन-व्यवह्यर में कहाँ महाहिंसा 
है और कहाँ अत्यहिंता है ? हमारी कौन-सी प्रवृत्ति महारंम में परि- 
गणित होने योग्य है और कौन-सी प्रवृत्ति अल्यारंग में गिनी जा 
सकती है ? । 

शात्रों में महारंग को नरक का द्वार बतलाया है | तो श्रावक्र 
की यह सोचना पढ़ेगा कि में जो कार्य कर रहा हैँ वह क्या सह्ारंभ 
है, शात्रों की भाषा में नरक का द्वार है, अथवा अल्यारंभ है और 
नरक से अलग करने वाला हे ? 

जीवन में हिंसा अनिवाय हे | पूरी तरह उससे बचा .नहीं जा 
सकता | अगर इस सत्य को कोई अस्वीकार करता है तो उसकी वात 
गानी नहीं जा सकती । जीवन के संघर्ष में जो व्यापार, खेती वर्गेरह 
पत्र रहे हैं, उनमें हिंता नहीं है, ऐसा कहने वाले की वात की कोई 
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कीमत नहीं है | जब शात्र हिंसा होना वतत्राता है तो साधारण के, 
यह कहने का कि हिंसा नहीं है, क्या मृल्य हो सक्रता है ? ऐसी 
स्थिति मे हमें केवल यही देखना चाहिए कि अमुकक कार्य में हिंसा 
और अहिंसा का कितना भाग है ? और वह कार्य महारंभ-नंरक का 
कारण हे या नहीं हे ? 

विचारों में मेदं हो सकता है | और जब विचार का आंधोर 
शात्र हैं और शात्र एक ही है और दुरागह किसी ओर नहीं है तो 
यंह भी आशा रखनी चाहिए कि कर्मी न कभी उस्तुत विचारमेद 
समाप्त हो जाएगा | परन्तु जब तक विचारनेद समाप्त नहीं हुआ है, 
प्रत्येक की समभाव से, सहिष्णुतापरवंक्र चिन्तव-मनन करना चाहिए | 
विचार-विभिन्ता की लेकर कगडने की पग्नत्ति सत्य को उपलब्ध करने 
का मार्य नहीं है । में तो यहाँ तक कहता हैं कि जिसी ने कोई वात 
कही और वह विना सोचे-समभे मान ली गई तो उसका भी कोई 
गूह्य नहीं है । जो वात विचारएवंक ओर विन्तनप्रेवक्र स्वीकार को 
गईं हे या इन्कार की गई हे उठी का कुछ मल्य होता है। मगर 
आग्रह के तौर पर स्वीकार या अस्वीकार करने की भी कोई कीमत 
नहीं है | महत्वप॒ण बात यह हे कि विवेक पर्यक, सत्य के ्रति याद़ी 
आस्था रखकर; विन्तन-मनन किया जांय और तब कित्ती वात की 
स्वीकार या अस्वीकार किया.जोय । ह 

जनधम मनुष्य के विचारों की पक्का देने के लिए या कुचल 
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एक प्रश्त | 
देने के लिए नहीं है । वह तो विचारों को मोड देने के लिए है । जो 
विचार्रवाह वह रहा है उत्ते चिन्तन ओर मनन क्रे द्वारा सही दिशा 
की ओर धुमा देना ही जेनवर्म का काम हे | विचारों को मोड देने के 
लिए प्रायः संघरपप करना पड़ता हैं । इसी करण जब-जब विचार- 
तंघर्ष होता हे तो मुझे आनन्द आने लगता हैं | जो व्याख्यान सुनने 
के बाद तुरन्त ही समाप्त हो जाय और जिस ग्रवचतन से विचारों में 
नई हलचल और कम्पन उत्तन् न हो, वह क्रिस काम का ? कुछ 
हलचल होनी चाहिए, कुछ उथल-पुथल होनी चाहिए, कुछ संघर्ष 
होना चाहिए । तभी तो मानस-तल में वद्यूल आन्त संस्कारों की जड़ 
हिलेगी, तभी वे ढीले पड़ेंगे और अन्त में उखड़ कर नष्ट हो 
पके | अलवत्ता वह हलचल, उथल-पुथल और संघ विचारों तक 
ही सीमित रहना चाहिए । उसने अगर ऋथड़े का रूप धारण कर 
लिया तो परिणाम अवाडिनीय होता है । 

सत्य की उपलब्धि करना ही जिसका लक्ष्य है और सत्य के 
लिए जो समर्पित है वह मगड़े की स्थिति उच्च नहीं करता | वह 
जानता है कि विचारों के संघर्ष ते ही सत्य का मक्खन हाथ आने 
वाला है | मगर उस संघर्ष ने अगर मंगड़े का रूप ग्रहण कर लिया 
तो मवखन के बदले विप ही हाथ लगेगा | अतएव सत्य का अन्वेपक 
जब संघर्ष आरम्भ करता हे तो हँसते-हेसते और संघर्ष का अन्त 
करता हे तो भी हँसते-हँसते । 
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अगर आप भी इसी मार्ग पर चलते हैं तो आपको भी सत्य 
उपलब्धि होगी | कृषि के सम्बन्ध में चर्चा करते-कऋरते आज 
पातवाँ दिन है । कल उसका उपसंदार कर देने का इरादा था। इन 
दिनों बहुत-सी बातों पर विचार किया जा चुका हैं और इस सम्बन्ध 
करे विचारों का वहुत कुछ निचोंड आपके सामने रख दिया गया हैं। 
फिर भी कुछ बातें और कुछ विचार रह ही गये हैं | असल में हमारी 
बुद्धि सीमित हे और इसी कारण किसी विषय पर विचार करते-करते 
वह थक्ष जाती हैं और ऐसा लगने लगता हैँ कि बस, विचार ही 
चुका | अब ओर क्या शेष रहा है ! किन्तु विचारों का मा4 अतीम 
है | नये-नये ग्रश्न सामने आते हैं ओर उन पर विचार करना भी 
आवश्यक | आज कुछ ओर ग्रश्न हमारे सामने आये हैं 
सोचता हैँ, उन पर भी चचो कर ली जाय | 
जो प्रश्न सामने आये हैं, उनके अतिरिक्ष भी खगर कि 
भाई को कोई बात एडनी हो, कोई वात नीच कऋहनी ही तो 
निस्स॑कोच भाव से रात्रि के समय या मध्याह् के समय सुझ से पृद्ध 
सकते हैं | मुझे दूसरी कोश दुकानदारी नहीं करनी हैँ। शात्रचतर 
करना ही मेरा घन्‍्धा है और यही पन्धा में चलाता जा रहा हूँ । 
विचारों के मुलभने में बडी देर लगती है । आप एक छूत को 
सलमाने बेठते हैं भौर जब वह नहीं तुलरूता है तो मच उचट 
जाता है और मट उसे पटक देते हैं । तोचते हैं-छुत क्या आफत की 
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यह ग्रश्न साधारण खेती के सम्बन्ध में नहीं, कदे की खेती 
के सम्बन्ध में हैं | अतए्व यह मान लिया जाना चाहिए कि अनाज 
की सेती के सम्वन्ध में अब कोई प्रश्न नहीं रह गया हे | अनाज की 
खेती अल्यारंभ हे या महारंग, यह निर्णय कर लिया यया है । 
पिछले बह दिनों में अन की खेती के विषय में मेंने राख्रों के अनेक 
ठ उपस्थित किये हैं और आचायों की परमसराएँ भी आपके सामसे 
खखरी हैं | आचाय समन्तभद्र, हरिमद्र और हेमचन्द्र आदि के कथन 
भी रकखे जा चुके हैं । अतएवं समझ लेना चाहिए कि अन्र की खेती 
के सम्बन्ध में विचार निश्चित हो चुका है | वह सहारंभ या अनार 
कम है, यह गलतफहमी दूर हो चुक्री है । और इस्तीलिए अन्र करी 
खेती के विषय में प्रश्न न होकर कादे की खेती के विषय में प्रश्न 
किया गया है । 
श्री भगवती मत्र, स्थानाइसत्र और उवाइन्त्र में नरकगति 
के चार कारण वतलाये यये हैं | उनमें पहला कारण महारंभ हे | तो 
नरक्गति का कारण जो महारंभ हे उस्ती की लक्ष्य में रख कर सवाल 
किया गया है था और किसी अभिपष्राय से ग्रश्न क्रिया गया हैं? 
स्मरण रखना चाहिए कि जहाँ महारंभ या अनाय कर्म आया कि 
आपकी नरक की राह ध्यान में रखनी होगी | शात्लों में महारंन को 
सम्बन्ध नरक के साथ जोड़ा यया है । अनेक जगहों पर शात्र में ऐसे 
उल्लेख मिलते हैं । ऐसी स्थिति में कदे की अथवा गाजर-मूली आदि 
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के एक टुकड़े में भी नहीं, सई के अब भाग पर समा जाने वाले जर- 
ते आलू के करण में भी अनन्त जीच होते हैं और जब वह खाने के 
लिए दे दिया जाता है तो उन सच की हिंसा हैं 


वी हैं | इस ग्रकार 
एक जीव को वचाने के लिए अनन्त जीत्रों की हिंता की गई हैं। 


का 


उनके विचार से अनन्त जीत्रों की हिंसा तो पाप है ही, उनकी हिंता 
करके एक आदमी को वचा लेना भी पाप ही है । और उत्तकी दया- 
भावना भी पाप हैं | इस अकार उस भूखे मरते को वचा लेने में एकान्त 
पाप ही पाप है | फन्‍तु आपका बिचार क्या हैं ? आप यजुष्य के आएं 
की रच्चा करना पाप नहीं मानते ओर रद्ता करने क्री-दया क-जों 
भावना हृदय में उत्पन्न होती है उत्ते भी पाप नहीं मानते। ऐसी 
स्थिति में आप उक्त प्रश्न का क्या उत्तर देते हैं ? आपके सामने यह 
एक विकट ग्रश्न हैं जिसका आपको निरय करना हैं । 

सम्भव है आप इत ग्रश्न का उत्तर देने में टालमटुल केर 
जाएं | ऐसा हुआ तो दूसरी जगह पकड़ में आ जाएँगे। मान लीजिए 
एक प्यासा आदमी प्यास से मर रहा है और किसी ने उसे पाना 
विल्ला दिया | पानी के एक बूंद में अतसंख्यात जीप हैं और एक 
गिलास पानी पिला दिया तो क्या हुआ ? एक्रान्त पाप हुआ था 
पुएय भी हुआ ? पानी पिलाने से बचा तो एक और मरे अतंस्यात। 

इस ग्रश्व का आप यही उत्तर देंगे कि यद्यपि पानी पिलाने से 
पाप हुआ है किन्तु पुएय भी हुआ है और वह दुएय, पाप की अगेज्षा 


छरनट | 
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अधिक हुआ है | ठीक है,जो तथ्य हो उसे स्वीकार करना ही चाहिए 
इस निर्णय से एक वात फलित हुई ओर वह यह कि जीवों 
की संख्या के आधार पर पुएय-पाप का निशय नहीं हो सकता। 
संख्या सही करमोंटी नहीं है । इस क्तोंटी को पानी पिलाने में एकान्त 
पाप ने मान कर हमने अस्वीकार कर दिया है । हमने मृद्य-पाप को 
परखने के लिए दसरी कस्तो्टी ले ली है ओर वह कप्तीटी हे भावना । 
असंख्यात एक बहुत बड़ी संख्या है। असंख्यात के अन्तिम 
ऋ॥श यें अयर एक और जोड़ दिया जाय तो वह संख्या अनन्त हो 
जाती हे ( तो जहाँ बहत श्रसंस्यात जीव हैं वहाँ अनन्त के लगभग 
जीव हो जाएंगे | और फिर जहाँ पानी हे वहाँ सात वोलों का नियम 
है । अर्थात्‌ वहाँ सभी दूसरे काम के जीव भी होते हैं। इत दृष्टि से 
जीवों की संख्या और भी बढ़ जाती है। तो एक गिलास पानी 
पिलाने से अनन्त के लगभग जीव यरे और कया सिर्फ एक मनुष्य 
ही | फिर भी भावना की विशेषता के कारण पानी पिलाने वाले को 
पाप की अपेक्षा युएय अधिक हुआ । जो जीव गरे हैं वे मारने के 
इरादे से नहीं मारे यये हैं । पानी पिलाने वाले की भावना यह नहीं 
होती कि पानी के यह जीव मर नहीं रहे हैं तो कोई अतिथि आ 
जाय और उसे पानी पिलाकर इन्हें मार डालूँ । उत्तकी दृष्टि यह नहीं 
है। उसकी एक मात्र भावना पंचेन्द्रिय जीव को मरये ते वचाने की हे । 
सिद्धान्त बतलाता हे क्रि एकेन्द्रिय जीव की अपेत्ता द्वीन्द्रिय 
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? ऋ मारने से असंस्यात गुना पाप बढ़ जाता हे और उत्ती प्रकार 
उच्तरोत्तर वहुते-कढ्ते च-इच्रिय की अपेक्षा पंचेश्रिय को मारने में 
जअसंस्यात गुणा पाप अधिक होता है | 
जब तक हम इत दृष्टि विन्द पर ध्यान रक्‍्खेंगे तव तक भग- 
बन महावीर को अहिंसा और दया हमारे ध्यान में हेगी। अगर 
मं इस इश्टिकोण से चूके तो अहिंता ओर दया ते भी चूक जाएँगे । 
फिर हमें या तो कोई और दृष्टि पकड़नी पड़ेगी या हस्ती-तापसों की 
दृष्टि अंगीकार करनी पड़ेगी । हस्ती-तापसों के सम्बन्ध में सामान्य 
उल्लेख दूसरे प्रवचन में किया जा चुका है । उनका मन्तब्य है कि 
अनाज के एक-एक दाने में जब एक-एक जीव मौजूद है तो बहुत 


€्‌ 


<ै 


दाने खाने से वहुत जीवों की हिंता होती है । उसेते वचने के लि 
एक हाथी जसे स्थुल॒काय जीव को मार लेना अधिक उपयुक्त है क्नि 


जिससे एक ही जीव की हिंसा से बहुतों का, या बहुत दिनों तक 
एक का निर्वाह हो सके ।# 

भगवान्‌ महावीर ने इस हश्कोण का डट कर विरोध किया 
था | कारण यही है कि पाप का सम्बन्ध जीवों की गिनती के साथ 
नहीँ, भावना के साथ हे | पंचेन्द्रिय जीव का घात करने में कितनी 
निर्दयता और कितनी करता होती है | एक गिलास पानी के जीव 








# हत्यितावसंत्ति ये हस्तिनं मारयित्वा तैनेव बहुकाल॑ं भोजनतो यापबन्ति । 
-ओपपातिकसृतन्रटीका 
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भत्रे असंख्य हों, फिर भी पानी पीने वाले ओर पिलाने वाले में वेसी 
निदेय और कर भावना नहीं होती | 

इस ग्रकार पानी के विषय में जब निर्णय कर लिया तो इसी 
निरय के प्रकाश में अब आज के मूल प्रश्न की जोंच करें | 

जिस प्रकार अन्न की हिंसा की अपेक्षा कांदे की या अन्य 
अनन्तकाय की हिंसा वी है, उसी ग्रकार अब की खेती की अपेक्षा 
इस खेती में ज्यादा पाप है, फिर भी वह महारंभ नहीं हैं | संहार 
करने के श्रदे से, हिंता के संकल्प से ऋर भावना से, जिस उद्योग में 
उस जीवों का हनन किया जाता है वही महारंभ की भ्ृमिका में 
आता हे । ह 

जिस देश में अब की काफी जरूरत है और जिसे आधे से 
अधिक अन्च बाहर से, विदेशों से मंगाना पड़ता हे, जिस देश के लिए 
अमेरिका ओर शतास्ट्रेलिया से रोटियाँ आती हैं और उसके बदले में 
करोड़ों-अरबों को सम्पत्ति वाहर चली जाती है और उस सम्पत्ति के 
वदले में सत्वहीन, सड़ा-गला ओर निकम्मा अनाज मिलता है और 
उत्त अनाज को वड़ी कठिनाई से पाकर और खाकर लोग तरह-तरह 
की बीमारियों के शिकार हो रहे हैं और उसके भी अमभात्र में लाखों 
आदमी मर गये और अब भी मर रहे हैं, उस देश में कांदे की खेती 
का प्रन पहले विचारणाय नहीं है | वहाँ तो पहले अब की. समस्या 
है और उत्ती पर सत्प्रथम विचार करना होगा | 
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किसी के खेत में अब नहीं उपजता | ऐसे लोगों में से एक 
अपने खेत में आलू वो रहा हो अर दूसरा तमाखू वो रहा हो तो 
तमाखू बोने में ज्यादा हिंसा हे, क्योंकि तम्राख व्यसन की वस्तु हैं, 
जीवन की वस्तु नहीं है | तमाखू जहर पैदा करती है ओर स्वास्थ्य को 
नष्ट करे वाली चीज हे और उसे पंदा करने वाला क्रेवल अपने स्वार्थ 
की भावना से ही पंदा करता है । उससे क्रित्ती प्रकार के परोपकार की 
आशा नहीं है, किसी के जीवन-निर्वाह की सम्भावना नहीं है। 
भूख से मरने वाले को तमाखू खिला कर जीवित नहीं रखा जा 
सकता । तमाख खाने से तो मृत्यु कुछ दूर होगी तो और नजदीक 
ऋा जायगी | 

आलू को या कादे को व्यसन की कर्तु नहीं बतलाया है। 
इसका अभिग्राय यह नहीं है कि आलू-कांदे की खेती में आरम्भ नहीं 
हे। आरम्म अवश्य हे और अन की खेती की अपेक्षा विशेष आरंग 
है; फिर भी वह महारंभ की भ्रमिक्रा में नहीं है अभोत्‌ वह नरक में 
जाने का मार्ग नहीं हे | 

एक आदमी क्रे खेत में आलू ही उत्तर होते हैं और वह 
सोचता हे कि लोगों को खुराक नहीं मिल्र रही है तो में आलु उत्ान 
करके यथाशक्ति पूर्ति क्यों व करू ? यह सोच कर वह आलू की खेती 
करता है । दूसरा सोचता है कि तमाखू से दूसरों का स्वास्य नष्ट 
होता है तो भले हो । मुझमे उनते क्या मतलब ! मुझे तो पेसा 
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चाहिएं। और वह तमाखू की खेती करता है | संष्ट है कि आलू की 
अवेज्ञा तमाख की खेती में अधिक पाप है । इस अंकोर आलूँ की 
सेती में अन् की खेती की अपेत्ता अषिक पाप हैं और तमांस्‌ की 
खेती की अपेक्षा अल्प पाप है | यही अनेकान्तवाद का निणये है | 

अभिग्राय यह हें कि किसी भी काय में एकान्त रूप से आरम्भ 
की अल्पता या अधिकता का निर्णय हीना कठिन है.। अत्यः भर 
अधिक शब्द ही ऐसे सापेक्ष शब्द हैं कि उन्हें दूसरा कोई चाहिए । 
हिन्दी भाषा में जेसे छोटा? और “बड़ा? शब्द सापेक्ष हैं, दूसरे की 
अपेक्षा ही कोई छोटा या वड़ कहलाता है; अपने आपमें कोई छोटा 
या बड़ा नहीं होता | यही वात अह्पः और अधिक? के विषय में 
भी हैँ | इस बात की ठीक तरह समझने के लिए एक उदाहरण ले 
लीजिए । क्रित्ती ने आयते प्रश्न किया कि त्रीन्रिय जीव की हिंसा में 
अल्प पाप है या अधिक पाप हे ? तो आप उसे क्‍या उत्तर देंगे? 
कोई भी शात्र का ज्ञाता यही कहेगा कि एक्रेल्धिय और द्वीख्धिय की 
अपेत्षा अधिक पाप है और चोइन्द्रिय तथा प॑चेच्रिय की अपेतज्ता कम 
पाप है | 

हमारे जो साथी ऊपि करने में महारंभ समझते हैं, उनका 
मन्तव्य अगर पर्वोक्त अनेकान्तवाद के आधार पर हो तो मतभेद के 
लिए गुजाश्श ही न रहे । अगर वे यह कहते कि कृषि का कार्य 
काने में वत्रादि के द्वारा आजीविका चलाने की अपेज्ञा अधिक आरंसे 
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है ऋत अत्लखाना जलाने वा तट्टा करने |) अप्रेज्ञा अत्यास्त > तो 
(तरद न रहना । अपेत्ताउत अधिक श्रस्प औ: अपेक्षाकृत आह्य 
तापन मानने ते क्रैन इन्कार कर प्रकता हैं ? ग्गर जच कृषि में पह्- 
रंग वतज्ञाया जाता हे ओर वह महारत उाल्ाबा जात है जो करक- 
यवि का कर है, तो अनेक्नान्तवाद का पृरित्यिय कर दिया जाता हें 
अपर बतगेद खड़ा हो जाता ती महार्म का थे निषेध 
कर्ता हैं | 
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जरा अपने से बाहर इस विराट विख़ की ओर दृष्टि घुमाइए | 
देखिए, जयत्‌ में कितने बेशुमार जीव-जन्तु भरे पड़े हैं । नाना प्रकार 
के पशु-पत्ती, कीड़े-मकोड़े तो हैं ही, लाखों प्रकार की वनस्पति और 
दूसरे भी छोटे-मोटे आणी असंख्य तरह के आपको नजर आएँगे। 
उनकी आत्मा में और मनुष्य की आत्मा में कोई मूलभ्त अन्तर नहीं 
है | अन्तर है शरीर का और आत्मिक शक्तियों के विकास का | इसी 
अन्तर ने मनुष्य में और दूसरे ग्राणियों में वद्धा मेद पेद्ा कर दिया 
है | इसी कारण शात्र मानव-जीवन की महिसा का बखान करते हें 
और मानव अपनी स्थिति पर यर्व करता है, अपने को धन्य-धन्य 
मानता है । पर मनुप्य को यह भी सोचना हे कि इस जीवन के लिए 
उसे ब्वितनी तैयारी ऋरनी पड़ी हे ? किस ग्रक्वार की साधनाएँ करनी 
पड़ी हैं ? 


[ अ्दिसा-दशुन 


वड़ी-बडी तेयारियाँ और साथनाएँ करने के बाद जो जीवन 
मिला है, उसकी उपयोगिता क्या है ? क्या यह जीवन भोग-विल्ाप्त 
में रचे-पच्े रहने के लिए या घनसंचय या इज्जत-प्रतिष्टा के पीछे-पीछे 
भटकते-भटकते समाप्त कर देने के लिए हे ? क्या इसलिए है कि एक 
दिन संत्तार में आए और चले गए ? 

जो आया हे सो जायगा जरूर। चाहे कोई भिखारी हो, 
दरिद्र हो अथवा रईस, राजा, मठ, साहकार हो | बह आना और 
जाना अनादि काल से चलता आ रहा है ओर अब चल रहा हैं। 
उसको रोकना आपके वश की वातः नहीं हे । चक्रवर्ती के भी वश # 
बात नहीं कि इसे बन्द कर ले। स्वयं में पहुँच.कर ओर अच्तंख्य देव- 
देवियों पर हुकूमत चलाने वाला इन्द्र भी इसे रोक नहीं प्तक़ता। 
संसार में कोई ऐसी जगह नहीं कि हम वेठ गये. जम कर तो अ्रव॑ 
नहीं उठेगे आप यही चाहें -किःहम न उठे, किन्तु आपके चाहने की 
यहाँ कोई कीमत नहीं | आप तो कया, बड़े-बड़े शक्तिशाली यहाँ 
आए और चले गए-। जिनकी ताकतों ने एक दिन संसार में यूकेंख 
या मूचाल का झटका पैदा कर दिया था; जिनकी सेनाओं ने हिन्दु- 
स्तान के कौने-कोने को रांद डाला था और अपना खजाना भर लियो 
था, उनकी ताकत भी यहाँ काम न आईं |. लाखों सेगा एक और 
दीन भाव से खड़ी रही और जो बड़े-बड़े मंत्री कहते थे.कि वाल को 
खाल निकाल देंगे और कोई न कोई रास्ता निकालेंगे, मगर संमेय 
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पर उनकी विलक्षण वुद्धि भी कुछ काम न दे सकी । देवी-देवता खड़े 
रहे, उनसे भी कुछ नहीं बना । हम देखते हैं, एक साधारण आदंगी 
संसार पे विदा होता है तो लाचार झर बेवृस होकर जाता है और 
पनी था सम्राट भी विदा होते हैं तो लाचार और वेषबस होकर ही 
विद्या होते हैं । 

यह राह नहीं होती तो दुनिया का फेसला होना मुश्किल हो 
जाता। यही राह गरीबव और अमीर को एक करने वाली है और 
मोपडियों तथा महलों का भी एक जैसा फ्रेसला कर देती है | दुनियाँ 
में और कितनी ही राह क्‍यों न हो, पर उम्रशान की राह एक ही है, 
जिस पर सब को चलता है और जहाँ भिखारी से लेकर सम्राद तक 
की जल कर मिट्टी में मिल जाना है | यहाँ दो राहें नहीं बनती हैं, 
दो रास्ते नहीं क्‍नते हैँ | एक ही राह हे और उसी में से सब को 
गुज़रना हैं | 

हम देखते हैं कि इन्सान की जिन्दगी में, अभिमान, प्रतिष्ठा, 
श्जत, सच यहाँ समाप्त हो जाते हैं । आगे क्‍या लेकर जाता है? 
महल, चोना-चॉदी, जेवर क्येरह सच यहीं रह जाते हैं। समाज 
ओर राष्ट्र भी यहाँ छूट जाते हैं । ह 

मानव-जीवन की सव से वडी जो विशेषता हे सो यही कि 
मनुष्य सोच सकता हे ऊ्वि उसे यहाँ से क्या ले जाना है या खाली 
हाथ लौट जाना हे ? 
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भगवान्‌ महावीर ने श्रपने अन्तिम प्रवचन में एक सुन्दर रूपक 
उदाहरण कहा है शोर उत्तके सहारे एक वहुत बड़ा सत्य उतार हैं | 
ओर कहना चाहिए कि एक घागे के सहारे करोड़ों मन वो उतार 
दिया है | एक छोटा-सा इष्टान्त है, किन्तु उत्तके पीछे एक बहुत वही 
सचाई, जीवन का महत्तएर्स अध्याय छिपा पड़ा है । उत्तराध्ययन में 
आता है।-- 
जद्दा थ तिन्चि वाण्या, मूल घेत रा निगाया । 
एगत्य लद्दृ३ लाहं, एंगो मूलेण आगओ ॥ 
एगो मूर्ल पि हारिता, आगशो तत्य वाणिओ । 
ववहारे उवमा एसा, एवं धम्मे वियाणह ॥ 
भगवान्‌ महावीर के समय में वणिकों का जिक्र चला है ओर 
आज २५०० वर्ष बाद भी वही सामने वंठे हैं । जाह्मए, क्षत्रिय, 
वेश्य और शूद्र, ये चार वर्ण हैं | उनमें से वेश्य ही वाशिज्य-व्यव- 
साय करते हैं और उनकी ही वात यहाँ चलती है | 
इन्सान की जिन्दगी में व्यापार तो चलता ही रहता हैं। 
बिसने दुनिया की इस मंडी में व्यापार नहीं किया उसने क्या किया ! 
एक सेठ के तीन पुत्र थे | तीनों बुद्धिमान और किचारशील 
थे पर घर में पड़े रहते थे, अतः उनझी वुद्धि को परखने का मोको 
नहीं मिलता था । उनके विचारों को, चारित्र को भर व्यक्तित्र को 
ठीक तरह पनपने का भी योका नहीं मिलता था । 
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कभी-कभी ऐसा होता है कि जो बड़े होते हैं, ऊँचे होते हैं, 
उनके सामने छोटे और नीचे पनपने नहीं पाते | कमी-करभी पिता 
अपने घिर पर ही सब कामों का भार शओढ़े रहता है ओर पूत्रों को 
किसी काम को स्राधीनता के साथ करने का मौका नहीं देता | बात- 
वात में बह कहता हैे-इस काम को ऐसे नहीं, ऐसे करो, यों नहीं त्यों 
करो | वहाँ लड़कों को अपनी बुद्धि को जाँचने का मौका नहीं मित्रता 
ओर थे वराबर सलाह लेने के आदी हो जाते हैं | फिर वे हर एक 
कार्य के लिए पृछ्धते रहते हैं कि क्‍या करू, कैसे करू ? उनकी 
स्तन्त्र रूप से निर्णय करने की बुद्धि कुठित हो जाती है और फिर 
जीवन के अन्तिम ज्षणों तक उनकी यही ग्रव्ृत्ति बनी रहती हैं । 

किसी बड़े वृत्त के आसपास कोई ऐरधा लगा दिया जाता है 
तो वह उत्त उसे पनपते नहीं होने देता | इसका अथ यह नहीं कि पिता, 
पुत्र की बुद्धि को विकसित नहीं देना चाहता | वह चाहे भले ही, पर 
स्नेह-शासन की गलत पद्धति के कारण वसा हो नहीं पाता । पुत्र, 
पिता की सहायता का आदी हो जाता हे और वह खतन्‍्त्र रूप से 
अपने परों पर खड़ा नहीं हो पाता | 

हाँ, तो वह सेठ वड़ बुद्धिमान था। उसने सोचा--देखना 
चाहिए, कौन लड़का कैसा हे और आगे चल कर मेरे वंश की जवाब- 
दारी को कोन कितना निभा सकता है ? कौन मेरे कुल की ग्रतिष्ठा को 
बढ़ा सझता है ? में दुनिया मर की परीक्षा करता हैँ. तो लड़कों की 


[ ४४६ 


+ + «६००६ 5७४७ ल्डटलब्बजन्बन५प८ >लंल3 २००३४ सजेलतकपे>०५5अ कक बे ७5९ २७०0 ३5 ६५००१८ २८९ ० 


[ अ्हिसा-दर्शन 


परीक्षा भी क्यों न करूं ? 

सेठ ने एक दिन तीनों लड़कों को बुलाया और कहां-तृम 
सब समझदार और योस्य हो यये हो | संसार के सेंदान में काम कर 
सकते हो | जो कुछ में करता हूँ वह तो तुम्हारा ही हैं| मुझे कह 
ले जाना नहीं है | किन्तु तुम मुझे यह ढाढस बचा दो कि तुम मेरे 
पीछे मेरी जिम्मेदारियों को पूरा कर लोंगे | 

लड़कों ने कहा-गिताजी, क्या करें ? 

और “या करें? इसी सवाल को हल करने के लिए तो पिता 
ने उन्हें चुलाया था | कमाने के लिए वह अपने लड॒कों की चाहर 
नहीं भटकाना चाहता था | उसके पास सभी कुछ था। सगर क्या 
करें? यह जो च्रत्ति बन जाती है और यही प्रश्न मन में पेद! हो-हो कर 
रह जाता है, इसी का उसे समाधान करना था | 

सेठ ने कह्मा--करना क्या है ? चले जाओ । नाव को चमुद्र मं 
बहने दो और लंगर खोल दो, डांड तुम्हारे हाथ में है । जीवन का 
यही अथ है कि जिस पुरुपार्थ से तुम उसे ले जाते हो / जिस नाव 
में बैठे हो, उसका लंगर अगर नहीं खोला है तो उसकी चलाने का 
कोई अर्थ नहीं | खोल दिया जाय जीवन का लंगर ओर बोड़ दिया 
लहरों पर, जब जीवन-नौक़ा लहरों पर थपेड़े खाएगी और वाना अकार 
के विष्न उपस्थित होंगे तब पता चलेगा कि तुम्हारे अन्दर कैसी 
योग्यता है | तृफान आया है समुद्र में तो केंते लें जाएँ, भरि कहाँ 
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मद गति और कहाँ तीव गति दी जाय, आदि-आदि योग्यता हो 
तो जीवन मिलना सचा समझो । ह 

विता की बात सुनकर पुत्रों ने कह्ा-वात ठीक है। आपका 
विचार सही है | हम अपनी योग्यता की जाँच करेंगे | 

अब उनको पू'जी दे दी गई | टीकाकार कहते हैं कि एक-एक 
लाख रुपया तीनों को दे दिया गया | उनसे कह दिया गया--तीनों 
पत्र तीन दिशाओं में अलय-अलग जाएँ | दिशा मर्जी से निश्चित 
कर सकते हैं | 

तीनों ने अपनी-अपनी #च्छा के अनुसार विभिन्र देशों में 
जाझर बड़ी-बड़ी पेढ़ियाँ कायम कर लीं | ॒ 

उनमें एक वड़ा चतुर और बुद्धिमान था | उसने अपनी प्रजी 
ऐसे व्यवसाय में लगाईं कि वरे-न्यारे होने लगे। दिन दूना रात 
चोगुना द्रव्य चढ़ने लगा | वह बड़ा सचरित्रि था। जेते-जेसे लक्ष्मी 
आती गईं, वह नम्न होता यया | उसने आतवात के व्यापारियों में 
अपनी पंठ जमा ली | जहाँ रहा, बेगावा बन कर नहीं रहा । ऐसे 
रहा गानों उन्हों के घर का आदमी हो और किसी की लूटने नहीं 
आया डिन्‍तु दूसरों का भी संरत्स करने आया हे | इस तरह उसमे 
प्रतिष्ठा जमा ली | उसके पास लब्मी सच आईं पर लक्ष्मी का नशा 
जरा-सा नी वहीँ आया | वह दश्चरित्र नहीं वना | 
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मजा तो यह है कि समुद्र में डुबकी तो लगाए किन्तु सखा 
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निकल आए । कोई किनारे पर वेठा रहे और कहे कि में सखा हैं, 
गा नहीं, तो ऐसे सखेपन का कोर्ट मृल्य नहीं | समुद्र या गड्ढा में 
गोता लगा दे और सूखा वापिस निकल आए और सौंगे नहीं तब 
कहा जा सकता हे कि वास्तव में जादू है, चमत्कार है | इसी अकार 
अगर कोई धन की डोंगी में बंठ कर सच्चरित्र बन जाय, उसे नशा न 
चढ़े तब हम कहेंगे कि गोता लगाया फिर भी सखा आया। जब 
चारों श्रोर लब्गी को कनकार हो रही हो और लक्ष्मी का नशा 
ठोकर न लगने दे और वासना के पानी से विना भींगे बाहर ञ्रा जाय 
तो कह सफते हैं कि यह कला हैं। आनन्द श्रावक्र समुद्र में गोते लगाये 
था, किर भी सूखा था | महात्रीर के भक्त राजा चेटक आदि सब 
समुद्र में गोते लगाये हुए थे किन्तु सूखे थे | भरत चक्रवर्ती भी समुद्र 
में योते लगा कर भी सूखे ही रहे थे । 
न लिप्पए सवमज्मे वि संतो, जलेण वा पोकखरिणीःलासो । 
ओऔर--- ह 
जद्दा पोम्म॑ जले जाय॑ नोवलिणइ वारिणा । 
अगर तुम्हें जीवन की कला सीखनी है तो कमल ते सौखो । 
जीवन को रखने की महत््वएर्ण कला.जल में खड़े कमल से ही सीखी 
जा सकती है | कमल कीचड़ में पेदा होता है, पत्थर की चद्धान, रेत 
था टीले पर नहीं । वह गहरे तालाबों में जन्य लेता है | फिर भी वह 
पानी से नहीं भीगता, क्योंकि वह पानी के उपर रहता है। कमल 
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पर उपर से पानी ढोला जायगा या वर्षा का पानी पड़ेगा तो भी उसमें 
ऐसी चिकनाहट होती है कि वह पानी वह जायया और वह सूखा का 
सूखा रहेगा | तो जैसे कमल पानी में पेद। होता है फिर भी पानी से 
अलग रहता है, इसी प्रकार जीवन का आदर्श होना चांहिए | 

कमल पानी में भौगने के भय से बाहर नहीं भागता। भागे 
तो वह जिन्दा नहीं रह सकता | तो फ़िर तुम कैसे संसार से बाहर 
साग सकते हो ? और भाग कर जाओये कहाँ ? इस विश्व से बाहर 
कहाँ तुम्हारा ठिकाना है ? कहीं भी जाओ, हवा तो संसार की ही 
है | इसलिए यह विचार छोड़ी और संसार में रहते हुए ही, कमल 
की भाँति अलिप्त रहने की साधना करो | इसके तिवाय और चारा 
नहीं है | । 

साधु गोचरी के लिए जाय और वहाँ उसका मन डगमगाने 
लगे तो केसे चलेगा ? आखिर उसे भी यह कला सीखनी पढ़ेगी । 
संसार है, दुनिया है, वस्र-पात्र भी लेना है, कॉपडियों और महलों 
में भी जाना है | आँख बन्द करके नहीं रह सकते, नाक बन्द करके 
नहाँ रह सकते | सब इन्द्रियाँ अपना-अपना काम करती ही रहेंगी। 
क्न्ि साधु ऐसी कला सीखते हैं कि खाते, पीते, सुनते और देखते हुए 
भी वासना के कीचड़ में नहीं फँसते । वे निन्दा भी सुनते हैं, स्तुति 
भी सुनते हैं, अच्छा या बुरा, जै्ा भी रूप आँखों के सामने से 
पजरता है, उसे देखते हैं, फिर भी वे वासना के कीचड़ में नहीं 
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फसते, उससे ऊपर ही रहते हैं । 

कमल की वही बात आपको भी सीखनी है । सायोगे तो कब 
तक भागोगे ? भगवान्‌ महावीर का सिद्धान्त हे कि जिस किसी स्थिति 
में रहो, किन्तु यह कला सीख लो कि कमल जल में रहता है. और 
रह कर भी सूखा रहता हैं | यह दृष्टि जीवन में मिल यई तो सम 
लो कि जीवन की कला मिल यह | जिसे जीवन की यह मंगलमयी 
कला मित्र गईं वह साधक कितना ऊँचा उठ जाता है ! 

हू, तो उस सेठ के लड़के ने लाखों-करोंडों कमाये। वह 
काम करता रहा और सदाचारी रहा | कमा कर घर लोटा। तब 
सवारी आईं नयर के बाहर उसे लेने को ओर नगर के लोग भी उसके 
स्वागत के लिए उमड़ पड़े | सेठ भी अपने परिवार के साथ उदछलते 
दिल' से लपका । बड़े सन्‍्मान के साथ, इजत के ताथ और याजे-वाजे 
के साथ उसने नगर में प्रवेश किया | उसको तो हुप था हीं, हर 
नगर निवासी भी ह॒र्षित हो रहा था | 

दूसरा जो लड॒का गया था, इसमें भी पए्जी लगाई। किन्तु 
वह अपनी बुद्धि, ग्रतिमा का अच्छी तरह उपयोग ने कर सका। 
उसने कुछ पाया नहीं वो खोया भी वहाँ | बाप को दौ हुई जी को 
बरावर बनाए रक्‍्खा | उसने सोचा--पजी में बढ़ोतरी नहीं होती है 
तो भ्रव घर चलना चाहिए । घर पहुँचने पर उसका उतना साय 
नहीं हुआ तो अनादर भी वहीं हुआ | पिता वे कह।--#रिं वात 
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चौराहे पर ] 
नहीं | तुम जैसे गये थे वेते ही लोट आये, कुछ गंवा कर नहीं आये 
तो यह भी कमाई है | कुछ न सीना कमाने के बरावर है । 

सेट का तीतरा लड॒का लक्ष्मी की गर्मी में और नशे में पागल 
हो गया । वह दुराचार में फंस गया । उसने सारी प्‌ जी भोग-विलास 
ओर ऐश आराम में उड़ा दी । जब सर्वेस्थ लुटा चुका 'तो खाने को 
सहाल हो गया । उसने घर लोटबे की तोची तो कपड़ों की जयह 
चींथड़े पहिने हुए, प्रसचतता की जगह आँसू बहाता हुआ और खाने 
के नाम पर भीख माँगता-खाता आया | जब गाँव में आया तो भी 
सचना नहीं भेजी ओर वीच वाजार से न होकर अन्धेरी गली में से 
साया । उसने कपड़ा मुँह पर ढँक लिया कि कोई पहचान न सक्रे। 
आखिरकार घर आकर रो पड़ा | घर वालों ने ऋह्म-हाय, तृ मूल 
पुँजी भी यंत्रा कर आया है ? 

तो यह संसार जीवन की एक मंडी है | हम सानवगति रूप 
याँव में पहुँच गये हैं और यहाँ वाजार में एक नुक्कड़ मिल गया हें 
व्यापार करने के लिए । यो पहले नम्बर का व्यापारी निकलेगा वह 
यहाँ पर थी और वहाँ पर नी अर्थात्‌ लोक और परलोक दोनों जगह 
आनन्द पाएगा | जब लीटेगा तो पहले से उसके स्वागत की तैयारियाँ 
होंगी | जब यहाँ रहेगा तब यहाँ भी जीवन का महत्वतर्ण सन्देश 
देगा और जहाँ कहीं जाएगा, वही सन्देश देगा | उसके लिए सर्वत्र 
आनन्द-मंगल और जय-बयझार होंगे । वह स्वर्गीय जीवन का 
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अधिकारी है | 

जो मूल प्ेजी लेकर आया है, अर्थात्‌ जिसने यह इन्सानी 
जिन्दगी पाई है और जो आये भी इन्सानी जिन्दगी पाएगा, उसके 
लिए कह सकते हैं कि गँवाया नहीं | 

मगर आया इन्सान बन कर ओर लौटा कूकर-सुकर चने कर 
तो किर क्‍या हुआ ? यहाँ पचास वर्ष सी वर्ष,या हजार वर्ष रहा और 
लोॉटा तो कीडा-मकोड़ा बना, गधा-धोडा वना या नरक का मेहमान 
बना तो वह हारा हुआ व्यापारी है । वह, वह व्यापारी है जिसने 
अपने जीवन के लक्ष्य का अच्छी तरह निर्णय नहीं किया है | 

हाँ, तो भारतीय चिन्तन की युद भागा में भावार्थ यह है कि 
इन्सान की जिन्दगी बढ़ी ऊँची जिन्दगी है | अतः जो करना हे, 
करने योग्य है, वह सव यहाँ ही कर लेना चाहिए | ऐसा न किया 
तो फिर कब होगा ? 

इद् चेदवेदीदय सत्यमस्ति, न चेदिद्ावेदीन्मइती विनश्टि: । 

“+केनोपनिषद्‌ 

यहाँ का नाश सबसे बड़ा नाश है | यहाँ की हार सबमें वडी 
हर है । यहाँ यदि अच्छी बातें न हुईं! तो यहाँ सर्वत्र सबसे बड़ा 
अनादर हे, अपमान है | स् 

मानव-जीवन चौराहे पर खड़ा हे | एक रास्ता स्वर्ग एवं मक्ति 
को, एक नरक को, एक पशु-पक्षी की योनि को और एक मंथुष्यगति 
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को जाता है | अब यह तय करना है कि किधर चलना है ? चारों 
तरफ के दरवाजे खुले पड़े हैं | चारों ओर सड़के चल रही हैं। एक 
ओर प्रकाश चमक रहा है तो दूसरी ओर अन्धक्रार घिर रहा है। 
अब, विचार ले, तू अपनी जिन्दगी को किघर ले.जाना चाहता हैं ! 
अगर तू सत्य, अहिंसा और दया-दान के रास्ते पर चलेगा तो यहाँ 
भी आनन्द-मंगल होगा श्रोर जहाँ कहीं जायगा, वहाँ के जन-संसार 
को भी मौत नहीं, जिन्दगी देगा । यह ग्रकाश का मार्ग है। वह 
प्रकाश जो कभी घुँघला नहीं पड़ता, अन्धकार से नहीं घिरता | 
भगवान्‌ महावीर ने कहा है कि-हृदय में जब घर्म का 
आचरण करने की भावना उत्तर हो और संकल्प पक्‍का हो तो फिर 
टालमटोल करने की क्या आवश्यकता है? “मा पडिवंध॑ करेह? 
देरी मत करो । थ्रूखे को जब भूख के समय भोजन मिल जाय तो 
भूखा क्‍या इन्तजार करेगा ? नहीँ, उसी वक्त खाएगा, दौंड़कर 
खाएगा । ह तो जब आध्यात्मिक भूख लगी हो, जीवन निर्माण की 
सच्ची यूख लगी हो. तो उस्त समय जो जीवन का महत्वप्रणमार्य 
है, सच्चाई का मार्य है, समाज राष्ट्र के हित का मार्ग है, उत्त पर 
चल पडा | इन्तजार मत करो। इस रूप में तत्तणकारिता ही 
जीवन निर्माण का एक महत्तयूर्ण आदर्श हे, जो हमारे सामने हे । 
रा कहा ऋरते हैं, अभी अवकाश नहीं हे । यह क्‍या 
हैं ? हृदय की इस दुर्बलता को जितना जल्दी हो भटपट दूर कर 
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